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JeFPA ΜΟΝΗ ΠΑΓΑΚΛΙΊΤΟΥ 
ωΓῶπος ΑΤΤΙΚΗ 


Πρόλογος 


ν σέγγιση τοῦ χριστιανικοῦ κόσμου εἶναι φυσικό νά 

ἔχουν εὐρύτατη ἀποδοχή, ἐπειδή, ἀφενός, ἀποτε- 

l J λοῦν τήν ἀνθρώπινη συµθολή στήν ἱερή ὑπόθεση 

τῆς ἑνότητας καί, ἀφετέρου, διεξάγονται σέ μιά ἐπο- 

χή πού ó κόσμος, χατακερματισμένος ἀπό πολύμορφες ἀντι- 
θέσεις, ἀναζητεῖ μέ ἀγωνία ἑνοποιητικά στοιχεῖα. 

Οἱ προσπάθειες αὐτές, ὡστόσο, ἔχουν ἀποδειχθεῖ μέχρι 
σήμερα ἀπογοητευτικά ἀναποτελεσματιχές. "Οχι µόνο δέν 
ἐμπνέουν πλέον καμιά αἰσιοδοξία, ἀλλά καί προκαλοῦν ἰδι- 
αίτερη ἀνησυχία, καθώς ἔχουν γίνει ἤδη κατάδηλες οἱ ἐπι- 
ζήμιες συνέπειές τους: α) ἄμόλυνση τῆς ὀρθόδοξης αὐτο- 
συνειδησίας, διαιρέσεις καί, σχίσματα στό πλήρωμα τῆς 
Ἐκκλησίας µας: ϐ) σύγχυση, ἀποθάρρυνση καί ἀποπροσα- 
νατολισµός στούς ἑτεροδόξους πού ἀναζητοῦν τήν αὖθε- 
ντικότητα τῆς πίστεως. 

Τό κείµενο πού ἀκολουθεῖ ἀποτελεῖ ἔκφραση αὐτῆς τῆς 
ἀνησυχίας µας, ἀφοῦ ó διάλογος ἀνάμεσα στήν ᾿Ορθοδοξία 
καί τόν Παπισμό” δεσπόζει στίς διαχριστιανικές σχέσεις 
καί, ἐπιπλέον, ἡ συνύπαρξη ᾿Ορθοδόξων καί Παπικῶν στίς 
πολυπολιτισμικές πλέον κοινωνίες µας λειτουργεῖ ὡς πρό- 
κλήση γιά κάθε ὀρθόδοξη συνείδηση. 

᾿Ακολουθώντας τήν πατερική µας παράδοση, ἡ ὁποία 


mn I ΣΥΓΧΡΟΝΕΣ προσπάθειες γιά τήν ἐπαναπρο- 


* Δέν χρησιμοποιοῦμε τόν ὅρο Ρωµμαιοκαϑολικισμός, ἐπειδή εἶναι 
ἱστορικά ἀδεμελίωτος καί θεολογικά ἀνακριθής: Από τίς ἀρχές τοῦ 2ου 
αἰ. ἡ ἀδιαίρετη Μία Ἐκκλησία τοῦ Χριστοῦ ὀνομάζεται, ὅπως τήν ὁμο- 
λογοῦμε καί στό Σύμθολο τῆς Πίστεως, Καϑολική, ἐπειδή κατέχει τό 


μᾶς ἔχει διδάξει νά «ἀγαπῶμεν ἐν ἀληθείᾳ» καί, νά «ἀλη- 
θεύωμεν ἐν ἀγάπῃ», ἐπιχειροῦμε νά σχιαγραφήσουμε μέ 
νηφαλιότητα καί ὑπευθυνότητα τό πρόσωπο τοῦ Παπισμοῦ. 
Ἔτσι, πιστεύουμε, θά φωτιστοῦν τά ἀμετάθετα ὅρια τῆς 
Ἐκκλησίας ἀπό τήν αἵρεση, τῆς ἀλήθειας ἀπό τήν πλάνη. 
Γιατί εἶναι γεγονός ὅτι τά ὅρια αὐτά γίνονται ὅλο καί, πιό 
δυσδιάκριτα. "Οχι µόνο ἐπειδή στή ζωή τῶν Ορθοδόξων 
ἔχει ὑπεισέλθει Ó δυτικός πολιτισμός, ὃ διαμορφωμένος ἀπό 
τόν παραποιημένο Χριστιανισμό τῆς Δύσεως, ἀλλά καί 
ἐπειδή στίς μέρες µας διαδίδονται οἱ ἰδέες καί ἀντιλήψεις 
τῆς “Νέας Ἐποχῆς”, πού θέλει ὅλες τίς θρησκεῖες νά ὅδη- 
γοῦν ἐξίσου στόν ἴδιο τάχα Θεό. 

Γιά τούς Ὀρθοδόξους ἡ καθαρότητα τῆς πίστεως ἀπο- 
τελεῖ τό ἀσάλευτο θεμέλιο στόν ἀγώνα τους γιά τή θέωση: 
Ἡ ὀρθή πίστη εἶναι «τὸ μέγα καὶ πρῶτον τῆς σωτηρίας 
φάρμακον» (ὅσιος Μάξιμος ó Ομολογητής). Αλλά καί γιά 
τούς ἑτερόδοξους ἀδελφούς µας ἡ ἀκριθής ὁριοθέτηση τῆς 
ἀλήθειας δείχνει τόν δρόμο τῆς ἐπιστροφῆς στόν πατρικό 
τους οἶκο, τήν Ορθόδοξη Ἐκκλησία. 


καϑ᾽ ὅλου τῆς πίστεως, δηλαδή τήν πληρότητα τῆς ἀλήδειας. Ἐπίσης, 
ἀφότου, τό 330, ἡ Νέα Ρώμη/Κωνσταντινούπολη ἔγινε πρωτεύουσα 
τῆς Ρωμαϊκῆς Αὐτοκρατορίας, ὁ ὅρος Ρωμαῖος ñ Ρωμηός δήλωνε κάθε 
ὀρϑόδοξο πολίτη της, ἀνεξάρτητα ἀπό τή φυλετική καταγωγή του. 
Ἔτσι, Ρωμαιο-Καδολικοί κυριολεκτικά εἶναι οἱ Ὀρϑόδοξοι Χριστιανοί, 
ὡς Ρωμαῖοι-Ρωμηοί, δηλαδή ἀπόγονοι τῆς Ρωμαϊκῆς Αὐτοκρατορίας, 
καί ὡς Καϑολικοί, δηλαδή µέλη τῆς Ὀρδόδοξης Ἐκκλησίας, ἡ ὁποία συ- 
νεχίζει νά κατέχει τό καθ’ ὅλου τῆς πίστεως. Απεναντίας, οἱ Παπικοί, 
μετά τήν κατάληψη τοῦ ϑρόνου τῆς Ρώμης ἀπό τούς Φράγκους (1009), 
δέν εἶναι Ρωμαῖοι ἀλλά Φραγκολατίνοι. Καί µετά τήν ἔκπτωσή τους 
ἀπό τήν καϑολικότητα (δηλαδή τήν πληρότητα) τῆς πίστεως, λόγω 
τῆς ἀποδοχῆς σωρείας αἱρετικῶν δοξασιῶν δέν εἶναι Καϑολικοί ἀλλά 
αἱρετικοί. Μολαταῦτα, µετά τό ὁριστικό Σχίσμα (1054), σφετερίστη- 
καν αὐτούς τούς ὅρους. Οἱ ὀρϑόδοξοι λαοί, πάντως, μέχρι τόν 190 oi. 
γνώριζαν καλά ὅτι Ρωμαῖος-Ρωμηός καί Καϑολικός σηµαίνει Ορϑόδο- 
ἕος, γι’ αὐτό καί τούς αἱρετικούς τῆς Δύσεως τούς ὀνόμαζαν Λατί- 
νους, Παπιστές κ.ᾱ. Ἡ σύγχυση πού παρατηρεῖται σήµερα στήν ὁρο- 
λογία, δημιουργήϑηκε στίς ἀρχές τοῦ 20οῦ αἰ., μέ τήν ἐμφάνιση τοῦ 
Οἰκουμενισμοῦ. 


Ἡ ἀποκοπή τῆς δυτικῆς Χριστιανοσύνης ἀπό τό σῶμα 
τῆς Ἐκκλησίας δέν προῆλθε ἀπό διοικητικές ἤ ἐθιμικές 
ἁπλῶς διαφοροποιήσεις, ἀλλά ἀπό μιά δαθιά ἀλλοίωση τοῦ 
ἐκκλησιαστικοῦ θιώµατος, ἡ ὁποία καί δημιούργησε ἕνα 
χάσμα ζωῆς ἀνάμεσα σέ δύο κόσμους. Τό αὐτονόητο χρέος 
τοῦ σεδασμοῦ τῶν διαφορετικῶν πιστευμάτων, οἱ ἀνυπό- 
χριτα φιλόφρονες διαθέσεις καί οἱ εὐσεθεῖς ἑνωτικοί πό- 
θοι δέν μᾶς δίνουν τό δικαίωµα νά παρασιωποῦμε T) νά συ- 
σκοτίζουµε αὐτή τήν πραγματικότητα. 

Διασώζονται, θέθαια, καί σήµερα στήν παπική Δύση 
ὑπολείμματα τῆς πατερικῆς παραδόσεως, κυρίως στόν χῶρο 
τοῦ μοναχισμοῦ. Καί ἀναμφίθολα ὑπάρχουν πολλοί ταπει- 
νοί, μοναχοί ἤ ἁπλοί πιστοί, πού ἀφιερώνουν τή ζωή τους 
στήν προσευχή καὶ σέ ἔργα ἀγάπης. “Ὡστόσο, τά ὅσα θετι- 
κά στοιχεῖα διατηρήθηκαν στή δυτική παράδοση, δέν στά- 
θηκαν ἱκανά νά ἀποτρέψουν τή διαστρέόλωση τοῦ Χρι- 
στιανισμοῦ καί τή μετάλλαξη τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ρώμης σέ 
κοσμικό κράτος ué θεοκρατικό καθεστώς, μετάλλαξη πού 
ἀναπόφευχτα ἐπακολούθησε τήν ἐξέλιξη τοῦ παπικοῦ θε- 
σμοῦ. 


Παραδίδοντας τό τεῦχος τοῦτο στούς ἀδελφούς µας, σέ 
ἐποχή πού ó συγκρητισµός καί ἡ ἐκκοσμίκευση ἔχουν ναρ- 
κῶσει τήν ἐκκλησιαστική συνείδηση τῶν περισσοτέρων ἀπό 
ἐμᾶς, εὐχόμαστε νά συναισθανθοῦμε ὅλοι τό χρέος ἀλλά καί 
νά συνειδητοποιήσουµε τή δύναμη πού ἔχουμε ὡς φύλακες 
καί προασπιστές τῆς Ορθοδοξίας. Αὐτό τό χρέος καί αὐτή 
τή δύναμη ἐπισημαίνουν οἱ πατριάρχες τῆς ᾿Ανατολῆς στήν 
ἱστορική ᾿Εγκύκλιό τους τοῦ 1848: «Παρ᾽ ἡμῖν οὔτε Πα- 
τριάρχαι οὔτε Σύνοδοι ἐδυνήθησάν ποτε εἰσαγαγεῖν νέα, 
διότι ὁ ὑπερασπιστὴς τῆς θρησκείας ἐστὶν αὐτὸ τὸ σῶμα 
τῆς Ἐκκλησίας, ἤτοι αὐτὸς ó λαός, ὅστις ἐθέλει τὸ θρή- 
σκευµα αὐτοῦ αἰωνίως ἀμετάθλητον καὶ ὁμοειδὲς τῷ τῶν 
Πατέρων αὐτοῦ». 


ΙΕΡΑ ΜΟΝΗ ΠΑΡΑΚΛΗΤΟΥ 


Ὃ Παπισμός 


ΓΕΝΕΣΗ ΤΟΥ ΠΑΠΙΣΜΟΥ 

Ἡ Ἐκκλησία, κατά τήν πρώτη χιλιετία τοῦ ἱστορικοῦ 
της θίου, διατήρησε τήν ἑνότητά της σέ ᾿Ανατολή καί Δύ- 
ση, παρ᾽ ὅλους τούς περιστασιακούς κλυδωνισμούς πού 
δημιουργοῦσαν οἱ αἱρέσεις, τά σχίσματα καί οἱ ποικίλες δι- 
χοστασίες. Ἡ ἀπόσχιση τῆς δυτικῆς Χριστιανοσύνης ἀπό 
τόν κορμό τῆς Μιᾶς, “Αγίας, Καϑολικῆς καί ᾽Αποστολικῆς 
Ἐκκλησίας τοῦ Χριστοῦ, ὅπως αὐτή ὁριστικοποιήδηκε τό 
1054, ὑπῆρξε ἡ τραγική κατάληξη μακραίωνων διεργασιῶν 
στόν χῶρο τῆς Δυτικῆς Εὐρώπης, σέ τρία διαπλεκόµενα 
ἐπίπεδα: α) τό ϑεολογικό, ϐ) τό ἐκκλησιολογικό καί γ) τό 
πολιτικό. 

Α΄. Τό ϑεολογικό. Τά σπέρματα τῆς ϑεολογικῆς διαφο- 
ροποιήσεως τῆς Δύσεως θρίσκονται στά συγγράμματα 
τοῦ ἱεροῦ Αὐγουστίνου (354-420), ἐπισκόπου Ἱπττῶνος τῆς 
Βόρειας ᾿Αφρικῆς. Ὁ ἱερός Αὐγουστίνος ἀγνοοῦσε τήν 
ἑλληνική γλώσσα καί τά ἔργα τῶν Ἑλλήνων Πατέρων πά- 
νω στά ὁποῖα στηρίχθηκε ἡ ϑεολογία τῶν πρώτων Οἰκου- 
μενικῶν Συνόδων (Μ. ᾿Αϑανασίου, Μ. Βασιλείου, Γρηγορίου 
Θεολόγου, Γρηγορίου Νύσσης κ.ἄ.). Ἔτσι, ἐπηρεασμένος 
ἀπό τόν Νεοπλατωνισμό καί τίς ἀρχές τοῦ Ρωμαϊκοῦ Δι- 
καίου, διατύπωσε στά ϑεολογικά του ἔργα ὁρισμένες ἀπό- 
ψεις, ξένες πρός τό θίωµα τῆς πρωτοχριστιανικῆς Ἐκκλη- 
σίας, ὅπως, γιά παράδειγµα, τήν ταύτιση οὐσίας καί ἐνερ- 
γειῶν στόν Θεό, τήν ἐκπόρευση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καί 
ἀπό τόν Υἱό (Filioque) κ. ἄ. 

Β΄. Τό ἐκκλησιολογικό. Ἡ ἀρχαία Ἐκκλησία δεχόταν τι- 
μητικά ὡς πρῶτο στήν τάξη, σέ σχέση μέ τούς ἄλλους 
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ἐπισκόπους, τόν ἐπίσκοπο τῆς Ρώμης, καϑώς ἡ πόλη αὐτή 
ἦταν ἡ πρωτεύουσα τῆς Ρωμαϊκῆς Αὐτοκρατορίας. Δέν 
ἔπαυε ὅμως ὁ πάπας, µέσα στά πλαίσια τοῦ συνοδικοῦ 8ε- 
σμοῦ, νά εἶναι ἴσος µέ ὅλους τούς ἄλλους ἐπισκόπους 
(primus inter ρᾶ65--ττρῶτος μεταξύ ἴσων). Αργότερα, ἀφοῦ 
ἡ πρωτεύουσα τῆς Αὐτοκρατορίας μεταφέρϑηκε στήν 
᾿Ανατολή, ἡ Δ΄ Οἰκουμενική Σύνοδος (451) ἀναγνώρισε στόν 
ἐπισκοπικό ϑρόνο τῆς Κωνσταντινουπόλεως «πρεσθεῖα 
τιμῆς» ἴσα µέ ἐκείνου τῆς Ρώμης. 

Τό ἐπεκτατικό καί συγκεντρωτικό πνεῦμα τῆς ἀρχαίας 
Ρώμης, ὅμως, ἐπηρέασε ἀρκετούς πάπες, οἱ ὁποῖοι ἀπό 
νωρίς ἄρχισαν νά ἐκλαμθάνουν τό πρωτεῖο τιμῆς ὡς πρω- 
τεῖο δυνάμεως καί ἐξουσίας, παρεμθαίνοντας ποιµα- 
ντορικά σέ ἄλλες τοπικές Ἐκκλησίες καί διεκδικώντας ἡγε- 
μονία σέ ὅλη τήν Ἐκκλησία. Στούς πρώτους αἰῶνες, ὡστό- 
oo, οἱ ἐξουσιαστικές αὐτές φιλοδοξίες τῶν παπῶν ἀπο- 
τελοῦσαν περιστασιακές παρεκτροπές καί ἐξέφραζαν συ- 
νήδως προσωπικές ἀδυναμίες. 

Γ΄. Τό πολιτικό. ᾿Από τά τέλη τοῦ 4ου αἰ. μέχρι καί τόν 
6ο αἰ. διάφορα γερμανικά φύλα σέ κατάσταση πρωτογο- 
νισμοῦ (Φράγκοι, Γότϑοι, Λογγοθάρδοι, Βάνδαλοι κ.ἄ.) 
πλημμυρίζουν καί καταλαμθάνουν τίς εὐημεροῦσες ἐπαρ- 
χίες τῆς δυτικῆς Ρωμαϊκῆς Αὐτοκρατορίας, αἰχμαλωτίζουν 
τούς ἐγχώριους πληθυσμούς τους καί ἀλλάζουν ριζικά τήν 
κοινωνικοπολιτιστική τους κατάσταση. 

Οἱ θάρθαροι ἔποικοι -ἀπό τούς ὁποίους πρωταγωνι- 
στικό ρόλο διαδραματίζουν οἱ Φράγκοι-, στήν προσπά- 
ϑειά τους νά ἐκπολιτιστοῦν ἀσπάζονται τόν Χριστιανισμό, 
ἀναμειγνύοντάς τον ὅμως, µέ εἰδωλολατρικά στοιχεῖα. M' 
ἕναν τέτοιο προθληµατικό Χριστιανισμό εἰσέρχονται καί 
στήν Ἱερωσύνη, ἐκτοπίζοντας σταδιακά τούς Ρωμαίους ig- 
ράρχες ἀπό τήν ἐκκλησιαστική διοίκηση. Οἱ Φράγκοι αὐτοί 
ἐπίσκοττοι ζοῦν ὅπως καί οἱ λαϊκοί «εὐγενεῖς» τῆς ἐποχῆς 
τους (κόμητες, δοῦκες κ.ἄ.): ᾿Ασκοῦν κοσμική ἐξουσία, συμ- 
μετέχουν σέ στρατιωτικές ἀποστολές, φοροῦν πολεμικές 
στολές κ.λπ. Νά πῶς περιγράφει ὁ ἅγιος Βονιφάτιος, σέ 
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ἐπιστολή του πρός τόν πάπα Ζαχαρία, τό 741, τήν ἐκ- 
κλησιαστική κατάσταση στή Γαλλική Ρωμανία, ὅπου εἶχαν 
ἐπικρατήσει οἱ Φράγκοι ἐπίσκοποι: “H ϑρησκεία κατατα- 
τεῖται. Οἱ Φράγκοι ἐπίσκοποι γιά ὀγδόντα χρόνια δέν 
ἔχουν συνέλϑει σέ σύνοδο οὔτε καί ἔχουν ἀρχιεπίσκοττο. 
Οἱ περισσότεροι ἐπισκοτγικοί ϑρόνοι δίνονται σέ φιλάργυ- 
ρους λαϊκούς ἤ µοιχούς κληρικούς, πού συμμετέχουν σέ 
στρατιωτικές ἐπιχειρήσεις μέ πλήρη πολεμική ἐξάρτυση, 
σφάζοντας ἀδιάκριτα µέ τά χέρια τους χριστιανούς καί 
εἰδωλολάτρες»!. 

Μπροστά σ᾽ αὐτό τό ζοφερό τοπίο, πού δημιούργησε ἡ 
θαρθαρική ἐπέλαση, ὁ ἐπίσκοπος τῆς Ρώμης στέκεται, κα- 
τά κανόνα, στό ὕψος τῆς πνευματικῆς του ἀποστολῆς καί 
ἀναλαμθάνει ἐϑναρχικό ρόλο γιά τήν προστασία τῶν ὑπό- 
δουλων Ρωμαίων. Κάποιοι πάπες, ὅμως, γιά νά ἐνισχύ- 
σουν τόν ϑρόνο τους, ἀκολουϑοῦν κοσμική τακτική. Προ- 
θάλλουν ἐμφαντικά τήν ἐκκλησιαστική τους αὐϑεντία, πα- 
ρουσιάζουν ἡγεμονικές τάσεις καί περιθάλλονται πολιτι- 
κές ἐξουσίες. Τό 754, μάλιστα, ὁ πάπας Στέφανος Β΄ ἀπο- 
δέχεται τήν πολιτική αὐτονομία τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ρώμης, 
πού τοῦ προσφέρει Ó θασιλιάς τῶν Φράγκων Πιπίνος ὁ 
Βραχύς. Ἔτσι ἔχουμε τήν ἵδρυση τοῦ πρώτου παπικοῦ 
κράτους. ᾿Αργότερα, ὁ Νικόλαος Α΄ (858-867), ὁ πρῶτος 
φραγκόφιλος Ρωμαῖος πάπας, συγκεντρώνει στό πρό- 
σωπό του τήν ἀνώτατη ἐκκλησιαστική καί πολιτική ἐξου- 
σία. «Ὁ Νικόλαος ϑεωρεῖ τόν ἑαυτό του αὐτοκράτορα 
ὅλου τοῦ κόσμου», ὁμολογοῦσαν οἱ σύγχρονοί του. 

Τόν 8ο αἰ. ὁ θασιλιάς τῶν Φράγκων Κάρολος ὁ Μέγας 
(Καρλομάγνος, 768-814) μέ τή δύναμη τῶν ὅπλων ἑνώνει 
ὅλους σχεδόν τούς λαούς τῆς Δυτικῆς Εὐρώπης καί φιλο- 
δοξεῖ νά ἀναδείξει μιά καινούργια αὐτοκρατορία, διεκδι- 
κώντας τό ὄνομα καί τήν αἴγλη τῆς Ρωμαϊκῆς Αὐτοκρατο- 
ρίας τῆς ᾿Ανατολῆς. Γιά τόν σκοπό αὐτό ὀργανώνει μεϑο- 
δευμένα τή σύγκρουση ᾿Ανατολῆς-Δύσεως µέ μιά στρατη- 
γική πού περιλαμθάνει τά ἑξῆς δύο σκέλη: 

1) ᾽Απόρριψη τῆς Ὀρϑοδοξίας καί δηµιουργία ἑνός δια- 
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φορετικοῦ Χριστιανισμοῦ, πού ϑά τονίζει τήν πολιτισμική 
ἰδιαιτερότητα τῆς νέας αὐτοκρατορίας. Αὐτός ὁ φράγκι- 
κος Χριστιανισμός, τόν ὁποῖο σχεδιάζουν οἱ σύμθουλοι τοῦ 
Καρλομάγνου, ϑεμελιώνεται σέ ϑεολογικές διατυπώσεις 
τοῦ ἱεροῦ Αὐγουστίνου καί ἐκφράζεται µέ νέες μορφές καί 
τύπους τῆς ἐκκλησιαστικῆς πρακτικῆς: Βάπτισμα μέ ρα- 
ντισμό, ὑποχρεωτική ἀγαμία τοῦ κλήρου, στέρηση τῶν 
λαϊκῶν ἀπό τήν κοινωνία τοῦ Ποτηρίου, ξύρισμα τῶν κλη- 
ρικῶν κ.ἄ. Στά πλαίσια τῆς ἀντορϑόδοξης τακτικῆς, οἱ 
Φράγκοι ἐπίσκοποι, τό 794 (Σύνοδος τῆς Φραγκφούρτης), 
κατοδικάζουν τίς ἀποφάσεις τῆς Ζ΄ Οἰκουμενικῆς Συνόδου 
(787) γιά τήν τιμητική προσκύνηση τῶν εἰκόνων: καί τό 809 
(Σύνοδος τοῦ ΄Ααχεν), προσϑέτουν στό ἱερό Σύμθολο τῆς 
Πίστεως τό Filioque. Τά δύο αὐτά γεγονότα ἀποτελοῦν 
τό πρῶτο στάδιο τοῦ σχίσματος ἀνάμεσα στούς Φρά- 
γκους κατακτητές καί τούς ὀρϑόδοξους Ρωμηούς. 

2) ᾿Ανϑελληνική πολιτική, ἀφοῦ ὁ Ἑλληνισμός ἀποτε- 
λοῦσε τήν ἱστορική σάρκα τῆς Ὀρϑοδοξίας καί συστατικό 
στοιχεῖο τῆς Ρωμαϊκῆς Αὐτοκρατορίας. Οἱ πολιτιστικά µει- 
ονεκτικοί Φράγκοι, λοιπόν ἀρχίζουν νά συκοφαντοῦν τόν 
ἑλληνικό πολιτισμό ὡς πολιτισμό πλάνης καί νά ἀποκα- 
λοῦν τούς Ἕλληνες Γραικούς, προσδίδοντας ὅμως στό 
ἀρχαῖο αὐτό ὄνομά τους χλευαστικό περιεχόμενο (γραι- 
κός--αἱρετικός, ἀποατεώνας). 

Στή μεϑοδευμένη ἐπίϑεση τῶν Φράγκων ἡ Ἐκκλησία 
τῆς Ρώμης ἀγωνίζεται νά μείνει πιστή στήν πρωτοχρι- 
στιανική παράδοση καί τήν ἑλληνική της συνέχεια, διατη- 
ρώντας ἐκκλησιαστική κοινωνία µέ ὅλα τά Ὀρδόδοξα Πα- 
τριαρχεῖα τῆς ᾿Ανατολῆς. Ἔτσι, γιά παράδειγµα, τό 816 ὁ 
πάπας Λέων Γ΄ ἀρνήϑηκε τήν προσϑήκη τοῦ Filioque καί, 
γιά νά διαφυλαχθεῖ ἀλώθητο τό Σύμθολο τῆς Πίστεως ἀπό 
τίς φράγκικες παραποιήσεις, διέταξε νά χαραχϑεῖ τό αὐϑε- 
ντικό κείµενο σέ ἀργυρές πλάκες, πού ἐντοιχίστηκαν στόν 
ναό τοῦ Ἁγίου Πέτρου µέ τήν ἐπιγραφή: «Αὐτές ἐγώ, ὁ Λέ- 
ων, τίς τοποδέτησα ἀπό ἀγάπη καί γιά διαφύλαξη τῆς 
ὀρδοδόξου πίστεως». Αργότερα, ἐκπρόσωποι τοῦ πάπα 
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Ἰωάννου Η΄ συμμετεῖχαν στή Σύνοδο τῆς Κων/πόλεως (879- 
880), ἡ ὁποία γιά τήν Ὀρϑοδοξία εἶναι ἡ Η΄ Οἰκουμενική 
καί στήν ὁποία, ὑπό τήν προεδρία τοῦ πατριάρχου 
Κων/πόλεως ἁγίου Φωτίου τοῦ Μεγάλου, καταδικάστη- 
καν οἱ φράγκικες αἱρέσεις γιά τίς εἰκόνες καί τό Filioque. 

Τόν 10ο αἰ. οἱ Φράγκοι ἐντείνουν τήν πολεμική κατά 
τῶν ὀρϑοδόξων Ρωμαίων τῆς Δύσεως, στοχεύοντας στήν 
κατάληψη τοῦ παπικοῦ ϑρόνου. Τελικά, τό 1009 καταλαμ- 
θάνουν τό Ὀρϑόδοξο Πατριαρχεῖο τῆς Ρώμης καί ἀνεθά- 
ζουν στόν ϑρόνο τόν Φράγκο πάπα Σέργιο Δ΄, ὁ ὁποῖος 
προσθέτει στό Σύμθολο τῆς Πίστεως τό αἱρετικό Filioque. 
Τά Ὀρϑόδοξα Πατριαρχεῖα τῆς ᾿Ανατολῆς ἀπαντοῦν µέ τή 
διαγραφή τοῦ ὀνόματός του ἀπό τά Δίπτυχα τῆς Ὀρϑό- 
δοξης Ἐκκλησίας, ὁπότε τό Σχίσμα γίνεται πραγµατικό- 
τητα. 

Στίς 16 Ἰουλίου τοῦ 1054, ὁ ἐπικεφαλῆς τῆς παπικῆς 
ἀντιπροσωπείας καρδινάλιος Οὐμθέρτος κατέθεσε στήν 
ἁγία Τράπεζα τοῦ ναοῦ τῆς Αγίας Σοφίας, στήν Κωνστα- 
ντινούπολη, τόν ἀφορισμό τῆς ἀνατολικῆς Χριστιανοσύ- 
νης. Μέ τήν πράξη του αὐτή, ἡ φράγκικη Χριστιανοσύνη 
ὁριστικοποιοῦσε τόν χωρισμό της ἀπό τήν Ὀρϑόδοξη Ἐκ- 
κλησία. Δέν ἦταν ἡ ἀρχή ἀλλά ñ ἐπιθεθαίωση ἑνός σχί- 
σµατος πού εἶχε καλοσχεδιαστεῖ 260 χρόνια νωρίτερα 
στήν αὐλή τοῦ Καρλομάγνου: ἑνός σχίσματος πού «δέν 
ἔγινε μεταξύ δυτικῶν καί ἀνατολικῶν Ρωμαίων», ὅπως 
πολλοί νομίζουν «ἀλλά μεταξύ Φράγκων καί Ρωμαίων» 
(καϑηγ. Tr. Ἰωάννης Ρωμανίδης). 


ΠΟΡΕΙΑ ΚΑΙ ΕΞΕΛΙΞΗ ΤΟΥ ΠΑΠΙΣΜΟΥ 

᾿Από τή στιγμή πού τό πρωτόϑρονο Πατριαρχεῖο τῆς 
Ρώμης ἀποκόπηκε ἀπό τό σῶμα τοῦ Χριστοῦ, στερήϑηκε 
πλέον τή ϑεία χάρη, μέ συνέπεια τή σταδιακή ἀποσύνδε- 
σή του. Καθώς σημειώνει χαρακτηριστικά ὁ ἅγιος Νεκτά- 
ριος Πενταπόλεως, «ἡ Δυτική Ἐκκλησία ἔχασε τήν πνευ- 
ματική της ἐλευδερία, ἔχασε τόν στολισμό της, κλονίσϑηκε 
ἀπό τά ϑεμέλιά της, στερήϑηκε τόν πλοῦτο τῆς Χάριτος 
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τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τήν παρουσία τοῦ Χριστοῦ. Τελικά 
κατάντησε ἕνα σῶμα θουθό, χωρίς πνεῦμα καί ψυχή». Γι 
αὐτό στούς ἑπόμενους αἰῶνες ἀκολουϑεῖ ἕναν ἀλλοτριω- 
τικό κατήφορο δίχως ἐλπίδα ἐπιστροφῆς, ὁδηγώντας τόν 
ἄνδρωπο τῆς Δύσεως στήν ἀπογοήτευση, τό ὑπαρξιακό 
κενό καί τό ἀδιέξοδο. 

Α΄. Λίγα μόλις χρόνια µετά τό Σχίσμα, τό 1075, ὁ πάπας 
[ρηγόριος Ζ΄ προθόλλει -στίς περίφημες Παπικές Ὑπα- 
γορεύσεις του- τίς ἀξιώσεις τοῦ παπικοῦ ϑρόνου γιά τήν 
ἀπόλυτη κυριαρχία τοῦ κόσμου: 

«Ἡ Ρωμαϊκή Ἐκκλησία ἱδρύϑηκε ἀπό τόν ἴδιο τόν Θεό. 
Ὁ πάπας εἶναι ὁ ἀπόλυτος κύριος τῆς παγκόσμιας Ἐκκλη- 
σίας. Διορίζει καί καϑαιρεῖ ἐπισκόπους. Μόνο αὐτός µπο- 
ρεῖ νά συγκαλέσει Οἰκουμενική Σύνοδο. Οἱ ἀντιπρόσωποί 
του εἶναι ἀνώτεροι ἀπό τούς ἐπισκόπους. Μόνο αὐτός 
χρησιμοποιεῖ τά αὐτοκρατορικά διάσημα. Οἱ πρίγκιπες 
ὀφείλουν νά τοῦ φιλοῦν τά πόδια. Ἔχει τό δικαίωµα νά 
καϑαιρεῖ τούς αὐτοκράτορες. Χωρίς τή δική του ἔγκριση 
κανένα θιθλίο δέν εἶναι ἔγκυρο. Οἱ ἀποφάσεις του δέν ἀκυ- 
ρώνονται ἀπό κανέναν: αὐτός μόνος μπορεῖ νά ἀκυρώνει 
τίς ἀποφάσεις ὅλων τῶν ἄλλων. Ὁ πάπας δέν μπορεῖ 
νά κριϑεῖ ἀπό κανέναν. Ἡ ἁγιότητά του εἶναι ἐξασφαλι- 
σμένη χάρη στίς ἀρετές τοῦ ἁγίου Πέτρου. Ἡ Ρωμαϊκή Ἐκ- 
κλησία δέν σφάλλει ποτέ, οὔτε καί πρόκειται ποτέ νά 
σφάλει». 

Μ᾽ αὐτές τίς ϑέσεις τοῦ πάπα Γρηγορίου Ζ΄ ἀρχίζουν οἱ 
σκληροί ἀγῶνες τῆς «Ἐκκλησίας» τῆς Ρώμης γιά τή ϑρη- 
σκευτική, πολιτική καί κοινωνική ἐπιθολή της στούς χρι- 
στιανικούς λαούς τῆς Δύσεως (ἀγώνας περί περιθολῆς), 
πού διαρκοῦν 200 περίπου χρόνια. Τελικά, ὁ πάπας συ- 
γκεντρώνει στά χέρια του κάϑε ἐξουσία -ττνευματική, πο- 
λιτική, νομοϑετική, δικαστική. Εἶναι ἡ πρώτη ἐμφάνιση τοῦ 
ὁλοκληρωτισμοῦ στήν Εὐρώπη. 

Β΄. Τό 1095 ὁ πάπας Οὐρθανός Β΄, μέ τό σύνϑημα «Τό δέ- 
λει ὁ Θεός», ξεσήκωσε ὁλόκληρη τή δυτική Χριστιανοσύνη 
σέ ἱερό πόλεμο κατά τῶν Μουσουλμάνων πού κατεῖχαν 
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τούς Ἁγίους Τόπους. Πρόκειται γιά τίς Σταυροφορίες, τίς 
ὁποῖες ἡ ᾿Ανατολή ἔζησε ἐφιαλτικά ὡς θαρθαρικές ἐπι- 
δρομές (θλ. παρακάτω, σελ. 25). 

Γ΄. Τόν 12ο καί τόν 13ο αἰ. ἡ Λατινική «Ἐκκλησία» ἱδρύει 
στά μοναστήρια τῶν μεγάλων πόλεων εἰδικές σχολές, 
ὅπου διδάσκεται ἡ σχολαστική ϑεολογία. Οἱ σχολαστικοί 
ϑεολόγοι παραϑεωροῦν τήν ἀποκαλυπτική καί ἐμπειρική 
πίστη τῆς Ἐκκλησίας, στηρίζονται στήν ἀριστοτελική φι- 
λοσοφία καί προστπαϑοῦν νά διερευνήσουν τά μυστήρια 
τοῦ Θεοῦ μέ τήν ἀνϑρώπινη λογική καί τόν στοχασμό. 
Αὐτό ἔχει ὡς ἀποτέλεσμα τήν πίστη σ᾽ ἕναν διαστρεθλω- 
μένο, φανταστικό ϑεό, τόν ὁποῖο ὁ ἄνδρωπος τῆς Δύσεως 
καλεῖται νά προσεγγίσει µέ τίς νοητικές του ἱκανότητες. 
Ἔτσι, ἡ χριστιανική πίστη ἀπό θιωµατική σχέση µέ τόν 
Θεό ξεπέφτει σ᾽ ἕνα ἀφηρημένο μεταφυσικό ἰδεολόγημα, 
τό ὁποῖο ἡ «Ἐκκλησία»-κράτος ἀναλαμθάνει νά περιθάλει 
μέ τήν αὐϑεντία της καί νά προστατεύσει ἤ καί νά ἐπιθά- 
λει μέ τήν ἐξουσία της. Τελικά, μέ τόν σχολαστικισμό, ἡ 
Δύση ἀπομακρύνεται ὁριστικά ἀπό τή γνησιότητα τοῦ 
ἐκκλησιαστικοῦ θίου, καί στόν πολιτισμό της ὑπερισχύουν 
ἡ νοησιαρχία, ὁ ὀρϑολογισμός καί ὁ ἀτομοκεντρισμός. Ἔχει 
εὔστοχα ἐπισημανϑεῖ ὅτι «ὁ δυτικός Χριστιανισμός δέν 
εἶναι ἡ Ἐκκλησία τοῦ Θεοῦ Λόγου ἀλλά ἡ ϑρησκεία τοῦ 
ὀρϑοῦ λόγου» (Tr. Μιχαήλ Καρδαμάκης). 

Δ΄. Τόν 13ο αἰ. διατυπώνεται ἀπό τούς σχολαστικούς 
ϑεολόγους τό ἀξίωμα ὅτι ἡ ἐκκλησιαστική ἡγεσία εἶναι ἀλά- 
ϑητη. Τήν ἴδια ἐποχή (1233) ὁ πάπας Γρηγόριος Θ΄ ἱδρύει 
τόν ϑεσμό τῆς Ἱερᾶς Ἐξετάσεως, γιά τήν ὀργανωμένη κα- 
ταδίωξη καί ἐξουδετέρωση ὅσων ἀμφισθητοῦν τήν παπι- 
κή αὐϑεντία. Ἕνας μηχανισμός τρόμου καί φρίκης ἁπλώ- 
νεται σταδιακά σ᾽ ὅλη τήν Εὐρώπη. Ταυτόχρονα ἡ ἐξουσία 
τοῦ κλήρου ἐνισχύεται, ἐνῶ ὁ λαός παραγκωνίζεται καί 
θυϑίζεται στήν ἀμάϑεια (κληρικαλισμός). 

Ε΄. Ἡ θαϑιά ἐκκοσμίκευση τῆς Δυτικῆς «Ἐκκλησίας» κλό- 
νισε τήν πίστη μυριάδων Χριστιανῶν καί δημιούργησε κύ- 
ματα ἀντιδράσεων. Τό ἐμπόριο τοῦ πάπα μέ τά συγχω- 
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ροχάρτια ἔδωσε τήν ἀφορμή, τό 1517, νά ξεσπάσει σάν 
ἡφαίστειο ἡ ἀπαίτηση γιά ἀλλαγή. Ὁ μοναχός Μαρτίνος 
Λούδηρος ἡγήϑηκε ἑνός πολυπληδοῦς κινήματος, τῆς Με- 
ταρρυϑμίσεως, πού ἀποσχίστηκε ἀπό τήν Παπική «Ἐκκλη- 
σία». Οἱ ἀποσχισϑέντες ὀνομάστηκαν Διαμαρτυρόμενοι 
(Προτεστάντες). Σύντομα σχηματίστηκαν καί ἄλλες πα- 
ρόμοιες προτεσταντικές ὁμάδες. Μεταξύ Παπικῶν καί 
Διαμαρτυρομένων δημιουργήϑηκε ἀγεφύρωτο μίσος, μέ 
συγκρούσεις, πολέμους καί ἐγκλήματα. Στή Γαλλία, τή φο- 
θερή Νύχτα τοῦ ἁγίου Βαρϑολομαίου (23 πρός 24 Αὐγού- 
στου 1572), οἱ Παπικοί ἔσφαξαν χιλιάδες Προτεστάντες. 
Αποκορύφωμα τῶν ϑρησκευτικῶν πολέμων ὑπῆρξε ὁ 
Τριακονταετής Πόλεμος (1618-1648), ὁ ὁποῖος συντάραξε 
ὁλόκληρη τή Δυτική Εὐρώπη. 

ΣΤ΄. Στό πέρασμα τῶν αἰώνων οἱ λαοί τῆς Εὐρώπης 
ἔζησαν στό πρόσωπο τοῦ Παπισμοῦ ἕναν Χριστιανισμό 
πού δέν ἐλευϑερώνει τήν ἀνϑρώπινη ὕπαρξη ἀλλά τήν 
καταδυναστεύει. Π’ αὐτό σύντομα ὁδηγήδηκαν στόν ἀγνω- 
στικισµό καί τήν ἀδεία. Ἡ ᾿Αναγέννηση ἀρχικά (Ί4ος-Ίθος 
αἰ.) καί ὁ Διαφωτισμός ἀργότερα (1ϑος αἰ.) ἀπορρίπτουν 
τόν φράγκικο δεό, διατηροῦν ὅμως τόν ἀνϑρωποκεντρικό 
προσανατολισμό τοῦ Παπισμοῦ καί διακηρύσσουν τήν αὐ- 
τοϑεοποίηση τοῦ ἀνθδρώπου. Τόν 19ο αἰ. ἀκούγεται πλέον 
καθαρά τό κήρυγμα τοῦ δανάτου τοῦ Θεοῦ ἀπό τόν Νίτσε 
καί τούς διαδόχους του: «Ὁ Θεός πέϑανε, ἡ πίστη στόν 
χριστιανικό Θεό δέν εἶναι πιά πιστευτή...». Ἔχει σωστά 
ἐπισημανϑεῖ ἀπό πολλούς ὅτι ὅλα τά σύγχρονα ἀϑεϊστικά 
συστήµατα τῆς Δύσεως -φιλοσοφικά, κοινωνικά, πολιτικά- 
εἶναι καρποί τῆς σχολαστικῆς μεταφυσικῆς καί τοῦ παπι- 
κοῦ ὁλοκληρωτισμοῦ. 

Ζ΄. Τούς δύο τελευταίους αἰῶνες ἡ Ρώμη, ἀντί νά διδα- 
χϑεῖ ἀπό τά λάϑη τοῦ παρελϑόντος, σκληραίνει περισσό- 
τερο τή στάση της. 

Ἡ Α΄ Βατικανή Σύνοδος (1870) ἐπιθάλλει ὡς ἀπαράθα- 
το δόγμα πίστεως τό πρωτεῖο ἐξουσίας καί τό ἀλάϑητο 
τοῦ πάπα. Πρόκειται γιά τήν τελειωτική πτώση τῆς Δυ- 


11 


τικῆς «Ἐκκλησίας». Ὁ Χριστός, ἡ μόνη ἀλάϑητη Κεφαλή 
τῆς Ἐκκλησίας, ἐξορίζεται ἀπό τή γῆ, καί τή ϑέση Του κα- 
ταλαμθάνει ὁ εἰδωλοποιημένος ποντίφηκας τῆς Ρώμης! 
Στή διαμαρτυρία καρδιναλίου γιά τήν ἀντιπαραδοσιακό- 
τητα τοῦ νέου δόγματος, ὁ πάπας Πῖος Θ΄ ἀντιτάσσει τόν 
παροιμιώδη του λόγο: <H παράδοση εἶμαι ἐγώ»! Από τούς 
Λατίνους πού διαφωνοῦν µέ τή δογµατοποίηση τοῦ παπι- 
κοῦ ἀπολυταρχισμοῦ, µιά σηµαντική µερίδα ἀποσχίζεται 
καί δημιουργεῖ τήν «Παλαιοκαδολική Ἐκκλησία». 

Ἡ Β΄ Βατικανή Σύνοδος (1962-1965), παρόλο πού ἐπαγ- 
γέλλεται τήν ἀνακαίνιση, διατηρεῖ τό ἀλάϑητο τοῦ πάπα 
καί τό ἐπεκτείνει σέ ὅλες τίς ἀποφάσεις του. Ταυτόχρονα, 
ἡ ἴδια Σύνοδος καλεῖ τούς Χριστιανούς ὅλων τῶν δογμάτων 
σέ παγχριστιανική ἑνότητα µέ κέντρο, ὅμως, τή Ρώμη καί 
ἀρχηγό τόν πάπα (ρωμαιοκεντρικός/παποκεντρικός 
οἰκουμενισμός). 

Η΄. Στά τέλη τοῦ 20οὔ αἰ. μιά πρωτόγνωρη ἀποδιοργα- 
νωτική κρίση ξεσπάει στούς κόλπους τῆς Παπικῆς «Ἐκ- 
κλησίας». «Περιµέναμε µετά τή (Β΄ Βατικανή) Σύνοδο», δή- 
λωνε ὁ πάπας Παῦλος ΣΤ΄, «νά ξημερώσει μιά μέρα ἡλιό- 
λουστη γιά τήν Ἐκκλησία. Βρεϑήκαμε, ὅμως, µέσα στή χει- 
ρότερη καταιγίδα». 

Ἐπιφανεῖς παπικοί ϑεολόγοι ἐκφράζουν ἀνοιχτά τήν 
ἀντίϑεσή τους στό παπικό ἀλάϑητο. Χιλιάδες κληρικοί, 
ἀνάμεσά τους καί στελέχη τοῦ Βατικανοῦ, ἐγκαταλείπουν 
τήν Ἱερωσύνη, πολλοί ἀπ’ αὐτούς καί τήν πίστη. Οἱ µονα- 
χικές καί ἱερατικές κλίσεις γνωρίζουν φοθερή μείωση. Στό 
Βέλγιο μόνο, κατά τό διάστηµα 1995-2007, δέν χειροτονή- 
ϑηκε οὔτε ἕνας ἱερέας!’ Σέ ἐκκλησιαστικές σχολές, ἀκόμα 
καί σέ παπικά μοναστήρια, γιά νά ξεπεραστοῦν τά ὑπαρ- 
ξιακά ἀδιέξοδα πού δημιουργοῦν ὁ ἠδικισμός καί ἡ ὑπο- 
χρεωτική ἀγαμία τοῦ κλήρου, εἰσάγονται ὁ ὑπερθατικός 
διαλογισμός καί ἡ ψυχανάλυση. 

᾿Αλλά καί τό παπικό ποίμνιο ὁδηγεῖται ραγδαῖα στόν 
ϑρησκευτικό ἀποχρωματισμό καί γνωρίζει μιά τρομακτική 
ἠϑική κρίση. Οἱ παπικοί ναοί πού κλείνουν ἤ ἐκποιοῦνται, 
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τό Ἰσλάμ καί οἱ ἀνατολικές ϑρησκεῖες πού κατακτοῦν ἔδα- 
φος, ἡ παραϑρησκεία καί Ó σατανισµός πού αὐξάνουν 
τούς ὀπαδούς τους κ.ἄ.π. μαρτυροῦν τή δυσχερή ϑέση 
τῆς Λατινικῆς «Ἐκκλησίας». 

Θ΄. Τίς τελευταῖες δεκαετίες πληδαίνει ὁ ἀριϑμός τῶν 
Δυτικῶν πού ἀναζητοῦν τή γνησιότητα τῆς χριστιανικῆς 
ζωῆς στήν Ὀρδοδοξία. Τό ἐνδιαφέρον γιά τήν πατερική 
ϑεολογία, τήν ὀρθόδοξη λειτουργική ζωή, τόν ἀνατολικό 
μοναχισμό κ.ἄ.π., ἀλλά καί οἱ µεταστροφές στήν Ὀρϑό- 
δοξη Ἐκκλησία, εἶναι γεγονότα σηµαντικά. Ὡστόσο, οἱ 
ἐξουσιαστικοί μηχανισμοί τοῦ Βατικανοῦ, ἔχοντας πιά 
σκληρυνϑεῖ, δέν φαίνονται πρόϑυμοι νά ἀρνηδοῦν τό πα- 
ρελϑόν τους. 

Τό 2005 ὁ φιλορϑόδοξος καθηγητής Ἰωσήφ Ράτσιγκερ 
ἀνέθηκε στόν θρόνο τῆς Ρώμης ὡς πάπας Βενέδικτος ΣΤ’, 
ἀναπτερώνοντας τίς ἐλπίδες ὅσων προσδοκοῦσαν τήν 
ἀνανέωση τῆς Δυτικῆς «Ἐκκλησίας». Σύντομα, ὅμως, οἱ 
σκληροπυρηνικές ἐνέργειες καί δηλώσεις τοῦ νέου πάπα 
φανέρωσαν τήν ἀποκοπή του ἀπό τόν θαθύτερο ἑαυτό 
του καί τήν ἀδυναμία του ν᾽ ἀντιληφϑεῖ τίς ἀπαιτήσεις τῶν 
καιρῶν. Δυστυχῶς, κάϑε πάπας εἶναι ὑποχρεωμένος νά 
ἀκολουϑεῖ τήν «ἀλάϑητη» πορεία τῶν προκατόχων του 
καί νά συμμορφώνεται μέ τά ϑελήματα τῆς πανίσχυρης 
Παπικῆς Αὐλῆς (Romano Curia), ἣ ὁποία ἐπίσης κατέχει καί 
ἐπιθάλλει τό δικό της «ἀλάϑητο». 


ΠΑΠΙΚΕΣ ΚΑΚΟΔΟΞΙΕΣ 

1. Τό Φιλιόκθε. Σύμφωνα μέ τή ϑεία ἀποκάλυψη, ὁ Θε- 
ός διακρίνεται σέ Τρία Πρόσωπα, τά ὁποῖα εἶναι ὁμοούσια, 
ἰσότιμα καί ἰσοδύναμα μεταξύ τους. Ἔτσι δέν ὑπάρχουν 
τρεῖς Θεοί ἀλλά ἕνας. Κάδε Πρόσωπο, ὅμως, ἔχει ἕνα ξε- 
χωριστό ἰδίωμα, τό ὁποῖο δηλώνει τόν διαφορετικό τρόπο 
ὑπάρξεώς Του: Ὁ Πατέρας εἶναι ἀγέννητος (εἶναι ἡ µονα- 
δική ἀρχή καί πηγή τῆς Θεότητος) ὁ Υἱός εἶναι γεννητός 
(γεννᾶται ἀπό τόν Πατέρα «πρό πάντων τῶν αἰώνων») 
καί τό “Αγιο Πνεῦμα εἶναι ἐκπορευτό (οὔτε ἀγέννητο εἶναι 
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οὔτε γεννᾶται, ἀλλά ἐκπορεύεται ἀπό τόν Πατέρα «πρό 
πάντων τῶν αἰώνων»). 

Τό Σύμθολο τῆς Πίστεως, πού καταρτίστηκε ἀπό τίς 
Α΄ καί Β΄ Οἰκουμενικές Συνόδους (325, 381), ὁμολογεῖ πίστη 
«εἰς τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον, τὸ κύριον, τὸ ζωοποιόν, τὸ ἐκ 
τοῦ Πατρὸς ἐκπορευόμενον», ἀκολουϑώντας τά λόγια τοῦ 
Χριστοῦ: «Ὅταν ἔλϑῃ ὁ Παράκλητος... τὸ Πνεῦμα τῆς ἁλη- 
ϑείας, ὃ παρὰ τοῦ Πατρὸς ἐκπορεύεται...» (Ἴω. 15:26). Τό 
431, ἡ Γ΄ Οἰκουμενική Σύνοδος ἀπαγόρευσε ρητά ὁποιαδή- 
ποτε προσθαφαίρεση στό ἱερό Σύμθολο. 

Οἱ Φράγκοι, ὅμως, ϑέλοντας νά κατανοήσουν τήν οὐσία 
τοῦ Θεοῦ μέ τή λογική τους, παρερμήνευσαν τά λόγια τοῦ 
Χριστοῦ, περιφρόνησαν τίς Οἰκουμενικές Συνόδους καί 
πρόσϑεσαν στό Σύμθολο, μετά τή φράση «...τὸ ἐκ τοῦ Πα- 
τρὸς ἐκπορευόμενον...», τή λέξη Filioque (Φιλιόκβε = καί 
ἐκ τοῦ Υἱοῦ), πού σηµαίνει ὅτι τό Ἅγιο Πνεῦμα ἐκπορεύε- 
ται καί ἀπό τόν Υἱό. Μέ τήν προσϑήκη αὐτή δημιουργοῦ- 
νται ἄλυτα δεολογικά προθλήµατα καί σοθαρές ἀλλοιώ- 
σεις στήν πίστη καί τή ζωή τῆς Ἐκκλησίας. Συγκεκριµένα: 

e Εἰσάγονται στήν Αγία Τριάδα δύο ἀρχές. Δηλαδή, 
προκύπτουν δύο κύριοι Θεοί (Πατέρας καί Υἱός) καί ἕνας 
δευτερεύων (τό Ἅγιο Πνεῦμα). Ἐπέρχεται ἔτσι πλήρης διά- 
λυση τοῦ Τριαδικοῦ δόγματος. Ὁ «Τριαδικός Θεός» τῶν 
Παπικῶν δέν εἶναι πλέον ὁ ἀληϑινός Θεός ἀλλά ἕνας πλα- 
σµατικός καί ἀνύπαρκτος ϑεός. 

e Τό “Αγιο Πνεῦμα ὑποτιμᾶται καί παραγκωνίζεται ἀπό 
τή ζωή τῆς Ἐκκλησίας καί τοῦ Χριστιανοῦ. Ἔτσι ἡ Ἐκκλη- 
σία στερεῖται τόν χαρισματικό- ἁγιοπνευματικό χαρακτή- 
ρα της, ἐπιδιώκει τήν κοινωνική ἐπιθολή καί τό κοσμικό κύ- 
ρος, ὑπερτονίζει τήν ἐγκόσμια ὀργάνωση καί ἀποστολή 
της. Ὁ Χριστιανός, πάλι, δέν ἀποσκοπεῖ στήν ἐσωτερική 
του ἀνακαίνιση καί τή γνώση τοῦ Θεοῦ, πού πραγµατο- 
ποιοῦνται µόνο µέ τό “Αγιο Πνεῦμα, ἀλλά περιορίζεται 
στήν ἠθική του θελτίωση καί τήν ἐξωτερική μίμηση τοῦ Χρι- 
στοῦ. 

ο Ἡ ἐξάρτηση, τέλος, τοῦ “Ἁγίου Πνεύματος ἀπό τόν 
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Υἱό ἔδωσε τή δυνατότητα στή Ρώμη νά ὑποστηρίξει µέ κύ- 
ρος ὅτι στόν κόσµο µόνο ὁ πάπας, ὡς ἀντιπρόσωπος τοῦ 
Χριστοῦ, ἔχει τή δυνατότητα νά διαθέτει τίς δωρεές πού 
χορηγεῖ τό “Αγιο Πνεῦμα στήν Ἐκκλησία”. 

2. Οἱ κτιστές ἐνέργειες στόν Θεό (κτιστή χάρη). Μία ἀπό 
τίς μεγαλύτερες πλάνες τοῦ Παπισμοῦ εἶναι τό ὅτι ταυτί- 
ζει τήν ἄκτιστη οὐσία τοῦ Θεοῦ µέ τίς ἄκτιστες ἐνέργειές 
Του. Καί, ἐπιπλέον τό ὅτι ἀποδίδει στόν Θεό κτιστές ἐνέρ- 
γειες. Κτιστές ἐνέργειες, ὅμως, ἔχουν µόνο τά κτίσματα. Ὁ 
ἄκτιστος Θεός ἔχει μόνο ἄκτιστες ἐνέργειες. 

Στήν ὀρϑόδοξη ϑεολογία γίνεται διάκριση τῆς ἄκτιστης 
οὐσίας τοῦ Θεοῦ ἀπό τίς ἄκτιστες ἐνέργειές Του. Μέ τήν 
οὐσία, θέθαια, τοῦ Θεοῦ, ἡ ὁποία εἶναι ἐντελῶς ἀκατάλη- 
πτη καί ἀνέκφραστη, ὁ πιστός δέν μπορεῖ νά ἔρϑει σέ κοι- 
νωνία. Ἐπικοινωνεῖ, ὅμως, µέ τίς ϑεῖες ἐνέργειές Του (θεία 
χάρη). Αὐτές, ὅπως καί ἡ ϑεία οὐσία, εἶναι ἄκτιστες καί 
ἀδημιούργητες. Εἶναι δηλαδή κάτι ἄλλο ἀπό τή ϑεία οὐσία, 
ἀλλά ὄχι κάτι ἄλλο ἀπό τή Θεότητα. Ὁ πιστός, μέ τή με- 
τάνοια, τήν ἄσκηση, τήν προσευχή καί τή συμμετοχή του 
στά Μυστήρια τῆς Ἐκκλησίας, κοινωνεῖ ué τίς ἄκτιστες 
ϑεῖες ἐνέργειες, γίνεται «ϑείας κοινωνὸς φύσεως» (Β΄ Πέτρ. 
1:4). Δηλαδή µέ τίς ἄκτιστες ϑεῖες ἐνέργειες καί κατά τό 
μέτρο τοῦ πνευματικοῦ του ἀγώνα καθαρίζεται ἡ καρδιά 
του ἀπό τά πάδη, φωτίζεται ὁ νοῦς του καί ἀξιώνεται νά 
«δεῖ», μέ τρόπο μυστικό καί ἀπόρρητο, τή ϑεία δόξα, τό 
ἄκτιστο Φῶς. Αὐτή εἶναι ἡ ἡσυχαστική παράδοση τῆς 
Ἐκκλησίας µας. 

Οἱ Παπικοί, ἀντίθετα, δέν δέχονται ἄκτιστες ἐνέργειες 
στόν Θεό. Πιστεύουν ὅτι ὁ Θεός εἶναι οὐσία ἀπρόσιτη καί 


* Κατά καιρούς, σέ ὀρϑόδοξες κυρίως χῶρες, οἱ Παπικοί ἀπαγγέλ- 
λουν τό Πιστεύω χωρίς τό Filioque. Αὐτό γίνεται γιά λόγους προπα- 
γανδιστικούς καί ὄχι ἐπειδή ἔπαιε τό Filioque νά ἀποτελεῖ γι αὐτούς 
κορυφαῖο δόγμα πίστεως. Ἐξάλλου, ἡ ἀπάλειψη μιᾶς λέξεως ἀπό τό ἵε- 
ρό Σύμθολο μένει χωρίς σημασία, ἄν δέν ἀπορριφδεῖ καί ή σχολαστική 
ϑεολογία, πού δημιούργησε τό Filioque καί ὅλες τίς ἄλλες παπικές κα- 
κοδοξίες. 
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δέν ἐπικοινωνεῖ προσωπικά μέ τόν ἄνϑρωπο. Ἐνεργεῖ 
στόν κόσμο ὄχι ἄμεσα ἀλλά μόνο ἔμμεσα, μέ κτιστές 
ἐνέργειες. Γι αὐτούς ἡ ϑεία χάρη εἶναι μέγεϑος κτιστό, 
πού τό δημιουργεῖ ὁ Θεός γιά νά σώσει τόν ἄνδρωπο. 
Κτιστή εἶναι ἐπίσης ἡ χάρη τῶν Μυστηρίων ὅπως κτιστό 
ἦταν καί τό ϑαθώρειο φῶς τῆς Μεταμορφώσεως τοῦ Χρι- 
στοῦ. 

Ἡ διδασκαλία αὐτή ἔχει ὀλέϑριες συνέπειες στή ζωή 
τοῦ Χριστιανοῦ. Γιατί, ἄν ἡ ϑεία χάρη εἶναι πράγματι κτι- 
στή, ὁ ἄνθρωπος δέν μπορεῖ νά φτάσει στόν ἁγιασμό καί 
τή ϑέωση. Κι αὐτό ἐπειδή, ἁπλούστατα, ἕνα κτίσμα -κτι- 
στή ἐνέργεια (χάρη)- δέν εἶναι δυνατό νά λυτρώσει καί νά 
ϑεώσει ἄλλο κτίσμα -τόν ἄνϑρωπο. Ἔτσι, οἱ Δυτικοί «δέν 
ὁμιλοῦν περί ϑεώσεως ὡς σκοποῦ τῆς ζωῆς τοῦ ἀνδρώ- 
που, ἀλλά περί ἠϑικῆς τελειώσεως: ὅτι ὀφείλουμε νά γί- 
νουµε καλύτεροι ἄνδρωποι, ὄχι ὅμως δεοί κατά χάριν. 
Κατά συνέπειαν ἡ Ἐκκλησία δέν ἠμπορεῖ νά εἶναι κοινωνία 
ϑεώσεως, ἀλλά ἵδρυμα παρέχον στούς ἀνδρώπους τήν δι- 
καίωσι κατά ἕνα νοµικιστικό καί δικανικό τρόπο διά µέ- 
σου τῆς κτιστῆς χάριτος. Σέ τελική δηλαδή ἀνάλυσι, κα- 
ταλύεται ἡ ἰδία ἡ ἀλήϑεια τῆς Ἐκκλησίας ὡς πραγματικό- 
της δεανδρωπίνης κοινωνίας». 

Ἡ δυτική ϑεολογία, μέ τήν ἄρνησή της νά δεχϑεῖ ἄκτι- 
στες ἐνέργειες στόν Θεό, ἀποξενώϑηκε ἀπό τήν πατερι- 
κή ϑεολογία, μέ συνέπεια νά ὁδηγηϑεῖ καί σέ πολλές ἄλλες 
κακοδοξίες. Κι αὐτό γιατί οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας, ὅταν 
ϑεολογοῦσαν ἐξέφραζαν µέ ἀνϑρώπινα λόγια τήν ἐμπει- 
ρία πού εἶχαν ἀποκτήσει ἀπό τήν κοινωνία τους µέ τίς ϑε- 
ουργικές ἐνέργειες τοῦ Ἁγίου Πνεύματος (ἐμπειρία ϑεώ- 
σεως): ἡ ϑεολογία τους, δηλαδή, εἶναι ἡ ἀποκάλυψη τοῦ ἴδι- 
ου τοῦ Θεοῦ. Οἱ Παπικοί, ὅμως, ἐπειδή δέν ἔχουν δυνατό- 
τητα κοινωνίας μέ τίς ἄκτιστες δεῖες ἐνέργειες, ϑεολογοῦν 
μέ θάση τόν ἀνϑρώπινο στοχασμό: ἡ ϑεολογία τους, δη- 
λαδή, εἶναι ἕνα ἀνϑρώπινο μεταφυσικό ἰδεολόγημα πού 
δέν ἔχει σχέση μέ τή ϑεία ἀλήϑεια. 

Ἡ θαϑιά ἀλλοίωση πού ἐπιφέρει στή ζωή τῆς Ἐκκλη- 
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σίας ἡ ϑεωρία γιά τήν κτιστή χάρη, ἀπασχόλησε ἔντονα 
τήν Ὀρϑόδοξη ᾽Ανατολή σέ πέντε µεγάλες Συνόδους τῆς 
Κων/πόλεως (14ος αἰ.). Σ᾽ αὐτές διατυπώδηκε ξεκάϑαρα ἡ 
ὀρϑόδοξη ἐμπειρία, µέ κορυφαῖο ὁμολογητή τόν ἀρχιεπί- 
σκοπο Θεσσαλονίκης ἅγιο Γρηγόριο τόν Παλαμᾶ. 

3. Τό παπικό πρωτεῖο ἐξουσίας καί τό ἀλάδητο. Ἐφόσον 
μέ τίς κακοδοξίες τοῦ Filioque καί τῆς κτιστῆς χάριτος, τό 
“Αγιο Πνεῦμα ὑποθαϑμίστηκε καί ὁλόκληρη ἡ Τριαδική Θε- 
ότητα ἁπωδήδηκε στόν χῶρο τοῦ ἐμπειρικά ἀπρόσιτου, 
τό κενό πού δημιουργήϑηκε ἔρχεται νά τό καλύψει ἕνας 
ἄνδρωπος, ὁ ποντίφηκας τῆς Ρώμης. Αὐτός ἀνακηρύσσε- 
ται ἀλάϑητος καί ἀπόλυτος κύριος τῆς παγκόσμιας Ἐκκλη- 
σίας. 

Γιά νά μή νομιστεῖ ὅτι τό παπικό πρωτεῖο ἐξουσίας καί 
τό ἀλάϑητο ἀνήκουν πιά στό παρελϑόν τῆς Δυτικῆς «Ἐκ- 
κλησίας», ἀναφέρουμε κάποιες πτυχές τῆς σύγχρονης 
πρακτικῆς τοῦ πάπα καί παραθέτουμε ἀποσπάσματα 
ἀπό τό «Δογματικό Σύνταγμα περί Ἐκκλησίας» τῆς Β΄ Βα- 
τικανῆς Συνόδου (1965), πού περιλαμθάνονται καί στή σύγ- 
χρονη «Κατήχηση τῆς Καϑολικῆς Ἐκκλησίας»: 

«Ὁ ἐπίσκοπος Ρώμης, ué τό ἀξίωμά του ὡς ἀντιπρό- 
σωπος τοῦ Χριστοῦ καί ὡς ποιμένας ὅλης τῆς Ἐκκλησίας, 
ἔχει πλήρη, ὑπέρτατη καί ταγκόσµια ἐξουσία µέσα στήν 
Ἐκκλησία, τήν ὁποία μπορεῖ πάντοτε ἐλεύϑερα νά ἀσκεῖ». 

«Δέν μπορεῖ νά ὑπάρξει Οἰκουμενική Σύνοδος, ἄν δέν 
ἐπικυρωϑεῖ, ἤ τουλάχιστον ἄν δέν γίνει δεκτή, ἀπό τόν 
διάδοχο τοῦ Πέτρου». 

«Τό ἀλάϑητο, μέ τό ὁποῖο ὁ δεῖος Λυτρωτής ϑέλησε ἐ- 
φοδιασμένη τήν Ἐκκλησία του, τό ἔχει ὁ ἐπίσκοπος Ρώ- 
μης... Γι’ αὐτό καί οἱ ἀποφάσεις του, πολύ ὀρϑά, δεω- 
ροῦνται ἀμετάκλητες ἀπό τόν δικό τους χαρακτήρα καί 
ὄχι ἀπό τή συναίνεση τῆς Ἐκκλησίας... Γι’ αὐτό δέν ἔχουν 
ἀνάγκη ἀπό τήν ἐπικύρωση τῶν ἄλλων, οὔτε ἐπιδέχο- 
νται ἔκκλητο σέ ἄλλο ὄργανο κρίσης». 

Μέ τόν ἀέρα τῆς ἀλάϑητης ἐξουσίας, ὁ πάπας Παῦλος 
ΣΤ΄ ἀνακήρυξε, τό 1963, τή Β΄ Βατικανή Σύνοδο ὡς Οἰκου- 
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µενική µέ τά ἑξῆς λόγια: «Ἐγώ, λοιπόν, ὁ Πάπας, πού συ- 
γκεντρώνω στό πρόσωπό µου καί στό ἅγιο ἀξίωμά µου 
ὅλη τήν Ἐκκλησία, ἀνακηρύσσω τή Σύνοδο αὐτή ὡς Οἰκου- 
μενική». Καί ὑπέγραψε τίς ἀποφάσεις τῆς Συνόδου µέ τή 
φράση «Ἐγώ ΠΑΥΛΟΣ, Ἐπίσκοπος τῆς Καδολικῆς Ἐκκλη- 
σίας». ᾿Αλλά καί ὁ ἑκάστοτε πάπας, ϑεωρώντας τόν ἑαυ- 
τό του ὑπερεπίσκοπο, δέν ὑπογράφει ὡς «Ἐπίσκοπος Ρώ- 
μης» ἀλλά ὡς «Ἐπίσκοπος τῆς Καϑολικῆς Ἐκκλησίας» (μό- 
νος αὐτός!) ἤ ἁπλῶς µέ τό ὄνομά του, π.χ. «Βενέδικτος 
ΙΣΤ΄. 

Ὅλοι οἱ ἐπίσκοποι τῆς Δυτικῆς «Ἐκκλησίας», σέ ὁποιο- 
δήποτε μέρος τῆς γῆς, δέν ἐκλέγονται ἀπό τή σύνοδο τῆς 
τοπικῆς τους «Ἐκκλησίας», ἀλλά διορίζονται ἀπό τόν πά- 
πα καί λαμθάνουν ἀπό τά δικά του χέρια τό ὠμοφόριο, ὡς 
δεῖγμα τῆς ὑποταγῆς τους στήν παπική ἐξουσία. 

Ὁ πάπας Ἰωάννης-Παῦλος Β΄ (12005) ξεπέρασε σέ κι- 
νητικότητα κάϑε ἄλλον πολιτικό καί ϑρησκευτικό ἡγέτη, 
προκειµένου νά ἐπιθληϑεῖ στή διαμορφούμενη Νέα Τάξη 
Πραγμάτων ὡς ὁ ἀδιαμφισθήτητος ϑρησκευτικός πλανη- 
τάρχης. Θυμίζουμε, μόνο, τήν «προέλασή» του στίς ὀρϑό- 
δοξες χῶρες (καί στήν Ἑλλάδα, δυστυχῶς), ἀλλά καί τίς 
ἐτήσιες Πανϑρησκειακές Συναντήσεις, τίς ὁποῖες εἶχε κα- 
ϑιερώσει ἀπό τό 1986 καί στίς ὁποῖες ἐμφανιζόταν ὡς τό 
ἑνοποιό κέντρο ὅλων τῶν ϑρησκειῶν. 

Ὁ παποκεντρισµός τῆς Δυτικῆς «Ἐκκλησίας» τή διατη- 
ρεῖ, εἶναι ἀλήϑεια, σέ μιά ὀργανωτική ἑνότητα πέρα ἀπό 
ἐϑνικά σύνορα καί τοπικές παραδόσεις, καί συνάμα τῆς δί- 
νει τή θεθαιότητα μιᾶς παγκόσμιας δύναμης, πού μπορεῖ νά 
ἐπηρεάζει καί νά κατευθύνει πολλές κοινωνικές ὁμάδες σ᾽ 
ὁλόκληρο τόν πλανήτη. Παράλληλα ἡ παπική αὐϑεντία δί- 
νει τό δικαίωμα στόν Ρωμαῖο ποντίφηκα νά ὁρίζει, ἀντι- 
κειµενικά καί ἀδιαμφισθήτητα, τήν ἀλήϑεια τῆς Δυτικῆς 
«Ἐκκλησίας», στήν ὁποία οἱ λαοί ὀφείλουν τυφλή ὑποταγή. 
Αὐτά τά στοιχεῖα προσδίδουν στόν Παπισµό ἀπολυταρ- 
χικό χαρακτήρα. Δέν πρόκειται, λοιπόν γιά μιά ἁπλή νο- 
ϑεία τοῦ ἐκκλησιαστικου ἤϑους, ἀλλά γιά τήν οὐσιαστικό- 
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τερη καί ϑλιθερότερη διαστροφή πού γνώρισε ὁ Χριστια- 
νισμός στήν ἱστορική του πορεία. 

Τό παπικό πρωτεῖο ἐξουσίας καί τό ἀλάϑητο ὄχι μόνο 
στεροῦνται κάϑε ϑεολογικῆς ἤ ἱστορικῆς νομιμότητας, ἀλλά 
καί ἀντιθαίνουν στήν ἁπλή λογική. Καταρχήν δέν ὑπάρχει 
καμία ἱστορική ἔνδειξη ὅτι ὁ ἀπόστολος Πέτρος ὑπῆρξε 
πρῶτος ἐπίσκοπος τῆς Ρώμης καί ὅτι ἀσκοῦσε πάνω 
στούς ἄλλους ἀποστόλους πρωτεῖο ἐξουσίας, τό ὁποῖο 
κληροδότησε στούς ὑποτιϑέμενους διαδόχους του ἐπι- 
σκόπους τῆς Ρώμης. ΓΙ αὐτό καί στήν πρώτη χιλιετία κα- 
μία Οἰκουμενική Σύνοδος δέν θέσπισε κάποιο ρωμαϊκό ἀλά- 
ϑητο ñ πρωτεῖο ἐξουσίας. ᾽Από τούς ἀποστολικούς χρό- 
νους ἡ Ἐκκλησία διατηρεῖ, ὡς χαρακτηριστικό στοιχεῖο τοῦ 
διοικητικοῦ της συστήματος, τή συνοδικότητα. Οἱ ἐπίσκο- 
ποι, οἱ ὁποῖοι συμμετέχουν στίς συνόδους, μεταφέρουν σ᾽ 
αὐτές τήν πίστη καί τό θίωµα τοῦ ἐκκλησιαστικοῦ πλη- 
ρώματος πού ἐκπροσωποῦν. Ἡ γνώμη καί ἡ ψῆφος ὅλων 
τῶν ἐπισκόπων ἔχουν τήν ἴδια ἰσχύ καί οἱ συνοδικές ἀπο- 
φάσεις λαμθάνονται µέ τόν φωτισμό τοῦ Ἁγίου ΓΠνεύμα- 
τος. Τό “Αγιο Πνεῦμα, τελικά, συγκροτεῖ τήν Ἐκκλησία καί 
Αὐτό τήν ὁδηγεῖ «εἰς πᾶσαν τὴν ἀλήδειαν» (Ἰω. 16: 13). 
Ἔτσι, τό ἀλάϑητο δέν ἀνήκει σ᾽ ἕναν ἄνϑρωπο ἀλλά σέ 
ὁλόκληρο τό σῶμα τῆς Ἐκκλησίας καί ἐκφράζεται μέ τίς 
ἀποφάσεις τῶν Οἰκουμενικῶν Συνόδων ἐφόσον αὐτές γί- 
νονται ἀποδεκτές ἀπό τήν ἐκκλησιαστική συνείδηση, δη- 
λαδή ἀπό τόν λαό τοῦ Θεοῦ. 

Ἀντίδετα, στόν Παπισμό οἱ σύνοδοι ἀποτελοῦν ἁπλά 
συµθουλευτικά σώματα, ἡ συνείδηση τοῦ ἐκκλησιαστικοῦ 
πληρώματος ἀγνοεῖται καί ὁ πάπας τοποδετεῖται πάνω 
ἀπό τήν Ἐκκλησία. ᾽Αλλά πῶς μπορεῖ νά ϑεωρεῖται ἀλά- 
ϑητος ὁ πάπας, ὅταν ἡ ἱστορία παρουσιάζει πολυάριϑ- 
μους πάπες νά διαπράττουν τραγικά λάϑη, ἀκόμη καί σέ 
αἱρέσεις νά πέφτουν ὅπως ὁ πάπας Ἰούλιος, πού ἀφορί- 
στηκε ἀπό τή Σύνοδο τῆς Σαρδικῆς (347), ó Ὀνώριος, πού 
ἀναϑεματίστηκε ἀπό τήν ΣΤ΄ Οἰκουμενική Σύνοδο (691), ἤ 
ὁ Γρηγόριος Θ΄, πού ἵδρυσε τήν Ἱερά Ἐξέταση; 
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Μέ τό παπικό πρωτεῖο καί τό ἀλάδητο, ὡς κεντρικά 
δόγματα τῆς Δυτικῆς «Ἐκκλησίας», ἐπισφραγίζεται ὁ ἔντο- 
νος ἀνθρωποκεντρισμός της: Ἡ πίστη στόν Θεάνθδρωπο 
ἀντικαδίσταται µέ τήν πίστη στόν ἄνϑρωπο: στή γῆ δέν 
ὑπάρχει ϑέση γιά τόν Χριστό, ἀφοῦ Τόν ἀντικαδιστᾶ ὁ 
πάπας ὡς μοναδικός τοποτηρητής Του (Vicarius Christi). 
«Τί τραγικός παραλογισµός!», ἀναφωνεῖ ὁ σύγχρονος πα- 
τέρας τῆς Ἐκκλησίας Tr. Ἰουστίνος Πόποθιτς. «Νά ὁρίζεται 
ἀναπληρωτής καί ἀντικαταστάτης γιά τόν πανταχοῦ 
παρόντα Κύριο καί Θεό»! Καί συμπληρώνει: «Τό δόγμα 
περί τοῦ ἀλαδήτου τοῦ πάπα-άνδρώπτου εἶναι ἡ αἱρεσις 
τῶν αἱρέσεων, μία ἄνευ προηγουμένου ἀνταρσία κατά 
τοῦ Θεανδρώπου Χριστοῦ... Στήν ἱστορία τοῦ ἀνϑρωπίί- 
νου γένους ὑπάρχουν τρεῖς κυρίως πτώσεις: τοῦ ᾿Αδάμ, 
τοῦ Ἰούδα, τοῦ πάτγω»δ. 

4. Ὁ παποκαισαρισµός. Πρόκειται γιά τήν ταύτιση 
ἐκκλησιαστικῆς καί κοσμικῆς ἐξουσίας σέ ἕνα πρόσωπο 
(ϑεοκρατία). Ὁ πάπας εἶναι ἀρχηγός τῆς Λατινικῆς 
«Ἐκκλησίας» καί συνάμα ἀρχηγός τοῦ κράτους τοῦ Βα- 
τικανοῦ. Ὁ παποκαισαρισµός -ἐντελῶς ἀσυμθίθαστος ué 
τό Εὐαγγέλιο, τούς ἱερούς Κανόνες καί τήν ἐκκλησιαστική 
παράδοση- ἀφαιρεῖ ἀπό τόν Παπισμό κάϑε δικαίωμα νά 
ἐμφανίζεται ὡς Ἐκκλησία. 

Τό πρῶτο παπικό κράτος ἱδρύϑηκε, καϑώς εἴδαμε, τό 
754. Τό σημερινό παπικό κράτος συνιστᾶ ἕνα ἀξιολύπητο 
μεσαιωνικό κατάλοιπο τῆς ἐποχῆς μας. Τά ὅριά του κα- 
ϑορίστηκαν τό 1929 ἀπό τόν δικτάτορα Μουσσολίνι καί 
τόν πάπα Πίο ΙΑ΄. Ὁ τελευταῖος, μάλιστα, διατύπωσε τήν 
ἄποψη ὅτι «ὁ ἀντιπρόσωπος τοῦ Θεοῦ στή γῆ δέν μπορεῖ 
νά εἶναι ὑπήκοος ἐπίγειου κράτους». (Ὁ Χριστός ἦταν 
ὑπήκοος ἐπίγειου κράτους: ὁ «ἀντιπρόσωπός» Του πά- 
πας δέν μπορεῖ νά εἶναι). Τό Βατικανό σήµερα, ὅπως καί 
κάϑε κράτος, ἀσκεῖ διπλωματία, συνάπτει πολιτικές συμ- 
φωνίες µέ ἄλλα κράτη, διαϑέτει πρωθυπουργό, ὑπουρ- 
γούς, πρέσθεις, φρουρά, πρακτορεῖο εἰδήσεων καί κυρίως 
Τράπεζες, μέ τίς ὁποῖες ἐπηρεάζει τή διεθνή οἰκονομία, 
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συμμετέχοντας σέ μεγάλες ἑταιρεῖες καί ἐπιχειρήσεις. 

5. Ἡ ἱκανοποίηση τῆς ϑείας δικαιοσύνης. ᾿Από τόν 11ο αἰ. 
διατυπώδηκε ἡ ἄποψη, πού ἀργότερα ἔγινε ϑεμελιῶδες 
δόγμα τοῦ Παπισμοῦ, ὅτι ὁ Θεός ἔστειλε τόν Υἱό Του στόν 
κόσμο νά σταυρωϑεῖ, γιά νά ἱκανοποιηδεῖ ἡ ϑεία δικαιοσύ- 
νη ἀπό τήν προσθολή πού ὑπέστη ἐξαιτίας τῆς ἀνϑρώπι- 
νης ἁμαρτίας. Μέ αὐτή τήν κακοδοξία τό πρόσωπο τοῦ 
Θεοῦ Πατέρα διαστρεθλώνεται καί ἡ χριστιανική ζωή δια- 
ποτίζεται ἀπό ἔντονο νοµμικιστικό πνεῦμα. Ὁ τέλειος καί 
πολυεύσπλαχνος Θεός ἀποκτᾶ τά χαρακτηριστικά ἐμπα- 
ϑοῦς ἀνϑρώπου -προσθάλλεται, ὀργίζεται, ἀγανακτεῖ, 
ἐκδικεῖται- καί µεταθάλλεται σέ ἀμείλικτο δικαστή καί ἄγριο 
τιµωρό. Ἡ ἁμαρτία δέν δεωρεῖται ἀσϑένεια τῆς ψυχῆς, 
ἀλλά ἀξιόποινη παρεκτροπή καί προσθολή τοῦ Θεοῦ. Ὁ 
ἀγώνας γιά τή σωτηρία δέν ἀποσκοπεῖ στή ϑεραπεία ἀπό 
τά πάϑη, τή ζωοποίηση τοῦ ἀνϑρώπου καί τήν ἕνωσή του 
μέ τόν Θεό, ἀλλά στήν ἐξιλέωση τοῦ Θεοῦ, τή νομική δι- 
καίωση τοῦ ἀνϑρώπου καί τήν ἀπαλλαγή του ἀπό τίς 
ἐνοχές µέ τίς καλές πράξεις, τά ἐπιτίμια, τά διάφορα τά- 
ματα κ.λπ. Τελικά, ἡ σχέση ἀγάπης Θεοῦ καί ἀνϑρώπου 
μετατρέπεται σέ σχέση συναλλαγῆς. Πρόκειται, πράγµα- 
τι, γιά ἀνατροπή τοῦ Εὐαγγελίου τῆς ἀγάπης καί ἐπι- 
στροφή σέ πρωτόγονες μορφές ϑρησκευτικότητας. 

Ἡ ϑεωρία γιά τήν ἱκανοποίηση τῆς ϑείας δικαιοσύνης 
νομιμοποίησε τή θία καί κατοχύρωσε θεολογικά τίς Σταυ- 
ροφορίες, τήν Ἱερά Ἐξέταση, τούς ϑρησκευτικούς πολέ- 
μους: Ἡ ἐξολόϑρευση τῶν ἐχϑρῶν τῆς πίστεως ἱκανοποι- 
gl τή ϑεία δικαιοσύνη καί ἐξαγνίζει καί τίς ψυχές τῶν ϑυ- 
μάτων! 

Μέσα σ᾽ αὐτό τό δικανικό κλίμα διατυπώϑηκε καί τό 
ἀντιθιθλικό δόγμα γιά τό καϑαρτήριο πῦρ. Στό καϑαρτήριο 
πῦρ πηγαίνουν τάχα οἱ ψυχές τῶν ἀνδρώπων μετά τόν 
ϑάνατό τους, γιά νά θασανιστοῦν προσωρινά μέσα στή 
φωτιά καί νά καϑαριστοῦν ἀπό τίς ποινές τῶν ἁμαρτιῶν 
τους. Γιά τή συντοµότερη ἀπαλλαγή τους ἀπό τό καϑαρ- 
τήριο πῦρ, ἐπινοήϑηκε Ó ϑεσμός τῶν λυσιποίνων (ἀφέσε- 
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ων), ὁ ὁποῖος θασίζεται στή δικανική δεωρία τῶν ἀξιομι- 
σϑιῶν: Ὁ Χριστός, δηλαδή, καί οἱ ἅγιοι στήν ἐπίγεια ζωή 
τους ἔπραξαν πλῆϑος καλά ἔργα, ἄξια ἀνταμοιθῆς. Ἔτσι 
δημιουργήϑηκε ἕνας ϑησαυρός περίσσιων ἀξιομισϑιῶν. Ὁ 
πάπας, πού πιστεύει πώς μπορεῖ νά διαχειρίζεται τόν ϑη- 
σαυρό αὐτό, ἀντλεῖ ἀπό τό πλεόνασμά του ἕνα μέρος γιά 
νά λύσει τίς ποινές τῶν ἁμαρτωλῶν. Τά λυσίποινα σέ πα- 
λαιότερες ἐποχές ἔδωσαν ἀφορμή καί σέ καταχρήσεις, 
χρησιμοποιήθηκαν δηλαδή γιά τήν ἄνομη συλλογή χρηµά- 
των µέ τήν πώληση τῶν γνωστῶν «συγχωροχαρτιῶν». 
Ἔτσι, ἡ χάρη καί ἡ σωτηρία ὑποτάχδηκαν στή λογική τοῦ 
χρέους καί τῆς ἐξαγορᾶς. 

6. Μαριολατρία. Στήν Ὀρδοδοξία µας ἡ Θεοτόκος 
τιμᾶται περισσότερο ἀπ ὅλους τούς ἁγίους, γί αὐτό λέ- 
γεται καί Παν-αγία. Στόν Παπισμό, ὅμως, ἀπό μιά ἐσφαλ- 
μένη «εὐσέθεια», τῆς ἀποδίδεται λατρεία: ἀλλά ἡ λατρεία 
ἀνήκει µόνο στόν Τριαδικό Θεό. Ἔτσι διατυπώθηκαν τά 
δόγματα α) τῆς ἀσπίλου συλλήψεως τῆς Θεοτόκου, σύμ- 
φωνα µέ τό ὁποῖο ἡ Παναγία συνελήφϑη χωρίς τό προ- 
πατορικό ἁμάρτημα, καί ϐ) τῆς ἐνσωμάτου ἀναλήψεώς 
της, σύμφωνα μέ τό ὁποῖο ἡ Παναγία ἀναλήφϑηκε µέ τό 
σῶμα καί τήν ψυχή στόν οὐρανό, χωρίς νά γνωρίσει ϑά- 
νατο καί ἐνταφιασμό (ἐνῶ ὁ Χριστός καί πέϑανε καί ἐντα- 
φιάσϑηκε!). Μ᾽ αὐτές τίς κακοδοξίες ἡ Θεοτόκος ἀνυψώ- 
νεται ὥς τήν Τριαδική Θεότητα, μέχρι σημείου νά γίνεται 
λόγος καί γιά Ἁγία Τετράδα! 

7. Λειτουργικές καινοτομίες. Ἡ ἐπικράτηση τοῦ ὀρϑο- 
λογισμοῦ στήν Παπική «Ἐκκλησία» δέν ἄφησε ἄϑικτη οὔτε 
τή λειτουργική ζωή της. ᾽Αναφέρουμε ἐπιγραμματικά ὁρι- 
σμένες μόνο λειτουργικές καινοτομίες. 

Τό Βάπτισμα ἀντικαδίσταται ué ἕνα συµθολικό «ραντι- 
σμό». Τό Χρίσμα τελεῖται µόνο ἀπό τούς ἐπισκόπους, ἀρκε- 
τά χρόνια μετά τό Βάπτισμα. Στή Λειτουργία τους, γιά τόν 
ἅγιο Ἄρτο δέν χρησιμοποιοῦν ψωμί ζυμωμένο µέ προζύμι 
ἀλλά ἄζυμο (ὄστια). Ἡ ἀγαμία εἶναι ὑποχρεωτική γιά 
ὅλους τούς κληρικούς. Τό Εὐχέλαιο τελεῖται µόνο στούς 
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ἑτοιμοϑανάτους. Οἱ ἐκκλησιαστικές ἑορτές ἐκκοσμικεύο- 
νται καί µεταθάλλονται σέ φαντασμαγορικές τελετές (τῆς 
Καρδίας τοῦ Ἰησοῦ, τῆς Αγίας Δωρεᾶς κ. ἄ.). Ἡ νηστεία 
οὐσιαστικά καταργεῖται, ἀφοῦ, µέ ἀπόφαση τῆς Β΄ Βατι- 
κανῆς Συνόδου, οἱ νηστήσιµες ἡμέρες περιορίζονται σηµα- 
ντικά καί ὁ τρόπος τῆς νηστείας μένει ἀκαϑόριστος, ἐνῶ 
παρέχεται «ἡ δυνατότητα νά ἀντικατασταδεῖ ἐν ὅλῳ ἤ 
ἐν μέρει ὁ νόμος τῆς νηστείας καί τῆς ἐγκράτειας ἀπό 
ἄλλες πράξεις μετάνοιας, ὅπως εἶναι τά ἔργα ἀγάπης 
στόν πλησίον ἤ ἄλλες πράξεις εὐσέθειας». 


Η ΚΑΤΑΔΙΚΗ ΤΟΥ ΠΑΠΙΣΜΟΥ 

Ἡ σύντομη ἀναφορά στίς λατινικές ἑτεροδιδασκαλίες 
ὁδηγεῖ ἀθίαστα στό συμπέρασμα ὅτι ὁ Παπισµός δέν εἶναι 
μία ἁπλή αἴρεση τοῦ Χριστιανισμοῦ -ἀφοῦ ὡς αἵρεση χα- 
ρακτηρίζεται καί ἡ παραμικρή ἀπόκλιση ἀπό τήν ἀλήδεια 
τῆς Ἐκκλησίας-, ἀλλά εἶναι παναίρεση καί ἀναίρεση τοῦ 
ἴδιου τοῦ Χριστιανισμοῦ. Κι αὐτό γιατί, καθώς ἐξηγεῖ ὁ π. 
Ἰουστίνος Πόποθιτς, οἱ διάφορες αἱρέσεις παραµμόρφω- 
σαν μερικά μόνο ἰδιώματα τοῦ Χριστοῦ, ἐνῶ ὁ Παπισμός 
ἀπομάκρυνε ὁλόκληρο τόν Χριστό καί στή ϑέση του το- 
ποϑέτησε τόν ἀλάϑητο ἄνδρωποῦ. «Στήν περίπτωση τῶν 
καινοτομιῶν τῆς δυτικῆς ἐκκλησίας δέν ἔχουμε ἁπλῶς μιά 
καινούργια “αἱρεση” τοῦ Χριστιανισμοῦ, ἀλλά ριζική ἀλλο- 
τρίωση τοῦ ἰδιου τοῦ πυρήνα τῆς ἐκκλησιαστικῆς ἀλήϑει- 
ας. Καμιά προγενέστερη αἵρεση δέν ἄλλαξε τόσο ριζικά 
τόν τρόπο τοῦ χριστιανικοῦ θίου, δέν δημιούργησε πολι- 
τισµό μέ ἀντεστραμμένους τούς ὅρους τοῦ χριστιανικοῦ 
εὐαγγελίου»!1. 

Ἡ ἐκκλησιαστική συνείδηση γιά τήν αἱρετικότητα τοῦ 
Παπισμοῦ ἔχει καταγραφεῖ ἐπανειλημμένα σέ πληδώρα 
Συνοδικῶν ἀποφάνσεων!;, Ἔτσι, οἱ Γ΄ καί Δ΄ Οἰκουμενικές 
Σύνοδοι (431, 451) καταδικάζουν ὡς αἱρετικούς ὅσους δια- 
στρέφουν τήν πίστη πού ἐκτίθεται στό ἱερό Σύμθολο: ñ 
χαρακτηριζόµενη ὡς Η΄ Οἰκουμενική Σύνοδος (Κωνσταντι- 
νούπολη, 879-880) καταδικάζει τήν αἴρεση τοῦ Filioque: ἡ 
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χαρακτηριζόµενη ὡς Θ΄ Οἰκουμενική Σύνοδος (Κωνσταντι- 
νούπολη, 1351) καταδικάζει τήν αἵρεση γιά τήν κτιστή χά- 
pn. Στούς νεότερους χρόνους, οἱ ἀντιπαπικές Σύνοδοι πού 
συγκροτήθηκαν στήν Κωνσταντινούπολη (1722, 1727, 1755, 
1838, 1848, 1895), ἔγραψαν µιά ἔνδοξη σελίδα στήν ἐκκλη- 
σιαστική µας ἱστορία. Σ᾽ αὐτές, οἱ πατριάρχες τῆς Ανα- 
τολῆς καί οἱ λοιποί ὀρδόδοξοι ἀρχιερεῖς, µέ ὑψηλό αἴσθημα 
ποιμαντικῆς εὐθύνης καί μέ κρυστάλλινη γλώσσα, στηλί- 
τευσαν τόν Παπισμό γιά τίς παραποιήσεις τῆς χριστια- 
νικῆς πίστεως. 

Γιά τό ἴδιο ϑέμα ὑπάρχει εὐρύτατη συμφωνία στά ἔργα 
τῶν ἁγίων Πατέρων (consensus Patrum). Ὅλοι οἱ Πατέρες, 
δίχως καμιά ἐξαίρεση, ἀπό τόν ἅγιο Φώτιο τόν Μέγα καί 
τόν ἅγιο Γρηγόριο τόν Παλαμᾶ ὡς τόν ἅγιο Κοσμᾶ τόν 
Αἰτωλό, τόν ἅγιο Νικόδηµο τόν Ἁγιορείτη καί τόν ἅγιο Νε- 
κτάριο Πενταπόλεως, καταδικάζουν τούς Παπικούς ὡς 
αἱρετικούς. Σημειώνουμε µόνο τόν λόγο τοῦ ἁγίου Μάρκου 
τοῦ Εὐγενικοῦ: «Τούς ἀποστραφήκαμε ὡς αἱρετικούς καί γι’ 
αὐτό χωριστήκαμε ἀπό αὐτούς... εἶναι αἱρετικοί, καί ὡς 
αἱρετικούς τούς ἀποκόψαμε». 

Εἶναι αὐτονόητο ὅτι ὁ Παπισμός, ὡς παναίρεση, θρίσκε- 
ται ἔξω ἀπό τήν Ἐκκλησία τοῦ Χριστοῦ, γι αὐτό καί τά 
ὀνόματα τῶν Παπικῶν δέν ἐπιτρέπεται νά μνημονεύονται 
στίς ϑεῖες Λειτουργίες µας. «Ὅσοι ἀνήκουν στήν Ἐκκλησία 
τοῦ Χριστοῦ», λέει σχετικά ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς, 
«ἔχουν τήν ἀληϑινή πίστη: ὅσοι, ὅμως, δέν ἔχουν τήν ἁλη- 
δινἠ πίστη, οὔτε στήν Ἐκκλησία τοῦ Χριστοῦ ἀνήκουν». 

Οὔτε, θέθαια, ἀποτελεῖ ὁ Παπισµός ἄλλη Ἐκκλησία, για- 
τί ἁπλούστατα ἡ Ἐκκλησία τοῦ Χριστοῦ, καθώς ὁμολο- 
γοῦμε στό ἱερό Σύμθολο, εἶναι Μία καί μοναδική, ὅπως ἕνας 
καί μοναδικός εἶναι ὁ Χριστός: «Εἷς Κύριος, μία πίστις, ἓν θά- 
πτισµα» (Ἐφ. 4: 5). Ἔξω ἀπό τήν Ἐκκλησία δέν ὑπάρχουν 
ἱερεῖς καί δέν τελοῦνται ἔγκυρα καί ἁγιαστικά Μυστήρια. 
Καϑώς ἀναφέρει ὁ ἅγιος Συμεών Θεσσαλονίκης, «δέν 
ὑπάρχει πουϑενά σ᾽ αὐτούς (τούς Παπικούς) τό γιο 
Πνεῦμα, γι αὐτό καί τά μυστήριά τους εἶναι ἀχαρίτωτα». 
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Μέ σαφήνεια ἀναφέρει σχετικά ὁ Μέγας Βασίλειος στόν 
Α΄ Κανόνα του, τόν ἐπικυρωμένο ἀπό τήν Πενϑέκτη Οἰκου- 
μενική Σύνοδο: «Ὅσοι χωρίστηκαν ἀπό τήν Ἐκκλησία, ἔχα- 
σαν τή χάρη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τήν ὁποία εἶχαν. Για- 
τί, μέ τή διακοπή τῆς ἀποστολικῆς διαδοχῆς (ἐξαιτίας τοῦ 
χωρισμοῦ), σταμάτησε καί ἡ μετάδοση τῆς χάριτος... Αὐτοί 
λοιπόν, ἀφοῦ ἀποσχίστηκαν, (ἀπό κληρικοί) ἔγιναν λαῖ- 
κοί καί οὔτε ἐξουσία εἶχαν νά θαπτίζουν καί νά χειροτο- 
νοῦν, οὔτε πάλι μποροῦσαν νά μεταδίδουν σέ ἄλλους τή 
χάρη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τήν ὁποία οἱ ἴδιοι εἶχαν στε- 
ρηϑεῖ». Γ᾽ αὐτό καί σήμερα, ὅσοι παπικοί «ἱερεῖς» προσέρ- 
χονται στήν Ὀρϑοδοξία καί ἐπιϑυμοῦν νά διακονήσουν στό 
ἅγιο Θυσιαστήριο, χειροτονοῦνται. 


ΕΓΚΛΗΜΑΤΑ ΤΟΥ ΠΑΠΙΣΜΟΥ 

Οἱ ἀλλοιώσεις τοῦ δόγματος ἐπέφεραν ἀλλοιώσεις, 
ὅπως ἦταν ἑπόμενο, καί στό ἦϑος τῆς δυτικῆς Χριστιανο- 
σύνης καί ὁδήγησαν τόν Παπισμό σέ πράξεις πού ἡ ἱστο- 
ρία ἔχει χαρακτηρίσει ὡς ἐγκληματικές. Αὐτές δέν ἀποτε- 
λοῦν ἁπλῶς περιστατικές παρεκτροπές ñ προσωπικά λά- 
ϑη κάποιων ἐκπροσώπων του, ἀλλά ἀπορρέουν ἀπό τήν 
κρατική του δοµή καί τήν αἱρετική του διδασκαλία. Ὅσο ἡ 
Δυτική «Ἐκκλησία» παραμένει κράτος, καί μάλιστα µέ κοι- 
νωνικοπολιτικές κυριαρχικές τάσεις, καί ὅσο ἐμμένει στό 
δόγμα γιά τήν ἱκανοποίηση τῆς ϑείας δικαιοσύνης, δέν ϑά 
πάψει νά ἐπαναλαμθάνει τό ϑλιθερό της παρελϑόν. 

Τήν πρώτη μαύρη σελίδα τοῦ Παπισμοῦ τήν ἔγραψαν 
οἱ Σταυροφορίες. ᾿Από τό 1095 μέχρι τό 1270, μέ πρόσχη- 
μα τήν ἀπελευϑέρωση τῶν Ἁγίων Τόπων καί ἀνομολόγη- 
το σκοπό τήν ὑποταγή τῆς χριστιανικῆς Ἀνατολῆς, ὁ πα- 
πικός ϑρόνος ὀργάνωσε, σέ συνεργασία µέ τούς δυτικούς 
ἡγεμόνες, ὀκτώ Σταυροφορίες. Σ᾽ αὐτές συμμετεῖχαν 
ἀγροῖκοι καί φανατισμένοι «στρατιῶτες τοῦ Χριστοῦ», πού 
στό πέρασμά τους σκότωναν θεθήλωναν ρήμαζαν τά πά- 
ντα. Θυμίζουμε µόνο ὅτι τό 1099, ὅταν οἱ θαρθαρικές αὐτές 
ὀρδές κατέλαθαν τήν Ἱερουσαλήμ, κατέσφαξαν 70.000 Σα- 
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ρακηνούς καί ἔκαψαν τούς Ἑθραίους µέσα στή συναγωγή 
τους: ἐπίσης, ὅτι τό 1204 αἱματοκύλισαν τήν Κωνσταντι- 
νούπολη καί κατέστρεψαν μνημεῖα ἀνεκτίμητης πολιτι- 
στικῆς ἀξίας, ζημιώνοντας ἀνεπανόρδωτα τόν παγκόσμιο 
πολιτισμό (θλ. παρακάτω, σελ. 28-29). 

Τή δεύτερη μαύρη σελίδα τοῦ Παπισμοῦ τήν ἔγραψε ἡ 
Ἱερά Ἐξέταση, πού καλύπτει ἕνα ἀπό τά ἐφιαλτικότερα 
κεφάλαια τῆς παγκόσμιας ἱστορίας. Ὁδήγησε μυριάδες 
ἀνδρώπους στά θασανιστήρια καί τήν πυρά. Βύϑισε ὁλό- 
κληρα κράτη στή φρίκη καί τόν τρόμο. Ταύτισε τόν Χρι- 
στιανισµό στίς συνειδήσεις τῶν λαῶν μέ τήν ἀπανϑρωπιά 
καί τήν ἀνελευϑερία. Τέλος, «ὑπῆρξε ὁ πρόδρομος τῶν 
τρομοκρατιῶν τῆς Γαλλικῆς (1789) καί τῆς Μπολσεθικικῆς 
(1917) Ἐπαναστάσεως καί τῶν ἐγκληματιῶν τοῦ Φασι- 
σμοῦ καί τοῦ Ναζισμοῦ»!. Ἱδρύδηκε, ὅπως προαναφέρα- 
με, τόν 13ο αἰ. γιά νά στηρίξει τήν παπική ἐξουσία στή 
Δύση. Θύματά της ὑπῆρξαν διάφοροι αἱρετικοί, ἄπιστοι, 
μάγοι, ἀλλόϑρησκοι καί γενικά ἀμφισθητίες τοῦ παπικοῦ 
καϑεστῶτος ñ ὑποϑετικοί ἀντίπαλοί του. Οἱ ἱεροεξετα- 
στές ἦταν κυρίως δοµινικανοί μοναχοί καί εἶχαν τό δικαίω- 
μα νά ὑποθάλλουν τούς ὑπόπτους σέ σκληρά θασανι- 
στήρια, γιά νά νά τούς πειϑαναγκάσουν στήν ὁμολογία 
τῆς ἐνοχῆς τους. Προθλέπονταν ποινές παροιμιώδεις γιά 
τήν αὐστηρότητά τους: Δημόσια µαστίγωση, ἰσόθια δε- 
σµά, δήμευση περιουσίας, θάνατος στή φωτιά. Διαθόητες 
ὑπῆρξαν οἱ πανηγυρικές δημόσιες τελετές καύσεως τῶν 
ϑυμάτων τίς ὁποῖες ὀνόμαζαν Ἔργο Πίστεως καί στίς 
ὁποῖες συμμετεῖχαν καί κληρικοί. 

Ἄλλο ἔγκλημα τοῦ Παπισμοῦ, καί μάλιστα τῶν τελευ- 
ταίων δεκαετιῶν ὑπῆρξε ἡ ἐνεργός συμμετοχή του στή 
γενοκτονία τῶν Σέρθων. Πρόκειται γιά τό Βαλκανικό Ὅλο- 
καύτωμα, τό ὁποῖο οἱ δυτικοί ἱστοριογράφοι ἀκόμη μέχρι 
σήμερα σκόπιμα ἀποσιωποῦν. 

Τό 1941 οἱ ναζιστικές καί φασιστικές δυνάμεις τῆς 
ἐποχῆς, ὑποστηριζόμενες ἀπό τόν πάπα Πίο ΙΒ΄, ἀποκό- 
πτουν ἐδάφη τῆς Πουγκοσλαθίας καί δημιουργοῦν τό Ανε- 
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ξάρτητο Κράτος τῆς Κροατίας, στό ὁποῖο ἐγκαδιστοῦν τό 
φιλοναζιστικό καθεστώς τοῦ "Αντε Πάθελιτς. Ὁ παπικός 
ἀρχιεπίσκοπος Ζάγκρετ ᾿Αλόιζιγιε Στέπινατς καί ὁ Πά- 
θελιτς ὀργανώνουν τήν ἐξολόϑρευση τῶν ὀρδοδόξων Σέρ- 
θων καί τῶν ὀλιγάριϑμων Ἑθραίων καί Τσιγγάνων τῆς χώ- 
ρας, προκειµένου ἡ Κροατία νά καταστεῖ ἕνα ἀμιγές πα- 
πικό κράτος. Ἔτσι, φανατισμένες ὁμάδες ἐϑνικιστῶν Κρο- 
ατῶν (Οὐστάτσι), μέ τήν ἐνεργή συμμετοχή τοῦ παπικοῦ 
κλήρου, ἐπιδίδονται σέ μαζικές σφαγές καί ἐκτελέσεις, 
ἐγκλεισμούς σέ στρατόπεδα συγκεντρώσεως, ἐξορίες, κα- 
ταστροφές ἱερῶν ναῶν θίαιους ἐκλατινισμούς καί ἄλλες 
πολλές ϑηριωδίες. Μέσα σέ τέσσερα χρόνια (1941-1945), 
ἀπό τούς 2.300.000 ὀρϑόδοξους Σέρθους ϑανατώϑηκαν 
περισσότεροι ἀπό 1.500.000, ἐνῶ 250.000 προσηλυτίστη- 
καν μέ τή θία στόν Παπισμό. Οἱ ἐναπομείναντες Σέρθοι 
συνέχισαν νά ζοῦν σέ καϑεστώς θίας καί τρόμου!“. 

Τό 1998, ὁ πάπας Ἰωάννης Παῦλος Β΄ ἐπικύρωσε πα- 
νηγυρικά τά ἐγκλήματα αὐτά, ἀνακηρύσσοντας τόν ὑπο- 
κινητή τους, καρδινάλιο ᾿Α. Στέπινατς, «ἅγιο» τῆς Δυτικῆς 
«Ἐκκλησίας»! Τήν ἴδια μάλιστα ἐποχή τό Βατικανό πρωτο- 
στατοῦσε παρασκηνιακά στήν ἀποσταδεροποίηση τῶν 
Βαλκανίων στόν διαμελισμό τῆς Γιουγκοσλαθίας, στά 
ἐγκλήματα τῆς «πολιτισµένης» Δύσεως σέ θάρος τῶν 
ὀρϑοδόξων Σέρθων. Θυμίζουμε µόνο τό μήνυμα πού ἀπηύ- 
ϑυνε ὁ πάπας, τό 1992, σέ συγκέντρωση ξένων διπλω- 
ματῶν στό Βατικανό: «Ἀφοπλίστε τούς Σέρθους rj ἐξο- 
πλίστε τούς Λουσουλμάνους»"! 

Ἡ Ρώμη δέν φαίνεται νά ἔχει ἀλλάξει μέχρι σήμερα οὔτε 
μεϑόδους οὔτε συμπεριφορά, παρ᾽ ὅλες τίς εἰρηνόφιλες 
διεϑνεῖς κινητοποιήσεις τῆς «Αγίας Ἕδρας» καί τά ὑποκρι- 
τικά «συγγνώμη» τοῦ Ρωμαίου ποντίφηκα. 

Ὁ κατάλογος τῶν παλαιῶν καί σύγχρονων ἐγκλημά- 
των τοῦ Παπισμοῦ εἶναι μακρύς. Εἶναι σκληρό νά τό πεῖ 
κανείς, μά, ἄν ἀφαιρεδεῖ τό ϑρησκευτικό προσωπεῖο τοῦ 
Βατικανοῦ, ἀποκαλύπτεται μιά ἀδίστακτη ὀργάνωση. Ὁ 
ἀδυσώπητος λόγος τοῦ μεγάλου Φ. Ντοστογιέφσκι ἀπο- 
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δεικνύεται ὥς τίς µέρες µας πέρα γιά πέρα ἀληδινός: «Ὁ 
ρωμαϊκός καϑολικισμός δέν εἶναι πιά Χριστιανισμός... Ὁ 
καϑολικισμός εἶναι μιά πίστη μή χριστιανική... Ἡ Ρώμη ἀνα- 
κήρυξε ἕναν Χριστό πού ὑπέκυψε στόν τρίτο πειρασμό 
τοῦ σατανᾶ... διακήρυξε σ᾽ ὅλον τόν κόσµο πώς ὁ Χρι- 
στός δέν μπορεῖ νά θασιλέψει χωρίς τήν ἐπίγεια θασι- 
λεία... Ὁ πάπας ἅρπαξε γῆ, κάδησε σέ γήινο ϑρόνο καί 
πῆρε τό ξίφος στά χέρια του. Από τότε δέν ἔχει ἀλλάξει 
τίποτα, μονάχα πού στό ξίφος πρόσϑεσαν καί τό ψεῦδος, 
τή ραδιουργία, τήν ἀπάτη, τόν φανατισμό, τήν πρόλη- 
ψη, τό ἔγκλημα: παίξανε µέ τά πιό ἅγια, τά πιό δίκαια, τά 
πιό ἁγνά, τά πιό φλογερά αἰσϑήματα τοῦ λαοῦ: ὅλα, ὅλα 
τά προδώσανε, γιά νά κερδίσουν τήν ἀνάξια γήινη ἐξου- 
σία. Δέν εἶναι, λοιπόν, ὅλα αὐτά διδασκαλία τοῦ Ἄντι- 
χρίστου; Πῶς νά μή ξεφύτρωνε ἀπό κεῖ ὁ ἀϑεϊσμός;». 


ΠΑΠΙΣΜΟΣ ΚΑΙ ΕΛΛΗΝΙΣΜΟΣ 

Ὅπως ἔχει ἀναφερϑεῖ, ἡ διαφοροποίηση τῆς λατινικῆς 
Χριστιανοσύνης ἀπό τήν Ὀρϑοδοξία συνδέϑηκε ἐξαρχῆς 
μέ ἔντονο ἀνϑελληνικό πνεῦμα (6À. παραπάνω, σελ. 7). 
Ἤδη ἀπό τόν 9ο αἰ. κυκλοφοροῦνται στή Δύση διάφορα 
ἀνϑελληνικά συγγράμματα μέ τόν κοινό τίτλο «Κατά τῶν 
πλανῶν τῶν Γραικῶν». Μετά τό ὁριστικό Σχίσμα, ὁ ἀνϑελ- 
ληνισμός ριζώνει στά σπλάχνα τῆς Παπικῆς «Ἐκκλησίας» 
καί διατηρεῖται ἀμείωτος, ὅσο ὁ Ἑλληνισμός μένει ἑνωμένος 
μέ τήν Ὀρδοδοξία. «Ἡ Ρώμη ποτέ δέν ὑπῆρξε φίλη τῶν 
Ἑλλήνων. Μά κι ἄν κάποτε ὑπῆρξε, ἡ φιλία δέν κράτησε 
γιά πολύ», σημειώνει τόν 16ο αἰ. ὁ λόγιος ἐπίσκοπος Κυ- 
ϑήρων Μάξιμος Μαργούνιος. Ἀλλά καί σήµερα ἰσχύει ἡ 
ἴδια διαπίστωση: «Τό Βατικανό παραμένει ἡ μεγαλύτερη 
ἀνϑελληνική δύναμη καί προπαγάνδα στόν κόσμο» (κα- 
ϑηγ. π. Γεώργιος Μεταλληνός). 

Μιά σύντομη ματιά στήν ἱστορία τοῦ Ἑλληνισμοῦ ἀπο- 
δεικνύει τήν πικρή αὐτή ἀλήϑεια: 

ο Στίς 13 Απριλίου 1204, μέ τήν εὐλογία τοῦ πάπα Ἰννο- 
κεντίου Γ΄, οἱ σταυροφόροι, ὅπως ἔχουμε ἀναφέρει, κατέ- 
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λαθαν τήν Κωνσταντινούπολη. Ἡ Βασιλεύουσα ἔζησε ἀνα- 
τριχιαστικές στιγμές ϑηριωδίας καί φρίκης: Σφαγές, θια- 
σμούς, πυρπολήσεις, λεηλασίες, θεθηλώσεις ἱερῶν ναῶν 
κ.ἄ. Από τότε ἡ Πόλη δέν ξαναθρῆκε τήν παλιά της δύνα- 
μη καί μοιραῖα ὁδηγήδηκε στήν ἅλωσή της ἀπό τούς Τούρ- 
κους. Οἱ ἴδιοι οἱ δυτικοί ἱστορικοί ὁμολογοῦν ὅτι «ἡ συµπε- 
ριφορά τῶν Χριστιανῶν κατακτητῶν Tó 1204 ήταν πολύ 
χειρότερη ἀπό ἐκείνη τῶν Τούρκων τό 1453. Οἱ δυτικοί 
κατακτητές μισοῦσαν περισσότερο τούς ἐν πίστει ἀδελ- 
φούς τους ἀπ᾽ ὅσο οἱ Μουσουλμάνοι δύο αἰῶνες ἀργότε- 
ρα» (Ernle Bradford). ᾿Ακόμα καί «οἱ Λατίνοι μοναχοί καί 
ἡγούμενοι ἔλαθαν µέρος στή λεηλασία»'“. Ὁ πάπας ἐξέ- 
φρασε τήν εὐχαρίστησή του γιά τό ὅτι «ἡ Κωνσταντι- 
νούπολη ἐπανῆλϑε στή μητέρα της, τήν Ἁγία Καϑολική 
Ἐκκλησία»”. Σέ ἱστορικά μαρτυρηµένες ἐπιστολές του χα- 
ρακτήρισε τό γεγονός ὡς «μεγαλόπρεπο ϑαῦμα»!ὃ καί 
ὑποστήριξε ὅτι «οἱ Λατίνοι ὑπῆρξαν Tó ὄργανο τῆς Θείας 
Προνοίας, πού τιμώρησε τούς Ἕλληνες γιά τήν ἄρνησή 
τους νά δεχδοῦν τήν ἡγεσία τῆς Ρωμαϊκῆς Ἐκκλησίας»! 

e Ἡ Φραγκοκρατία στήν Κωνσταντινούπολη κράτησε 
57 χρόνια, ἐνῶ σέ ἄλλες περιοχές πολύ περισσότερο 
(στήν Κύπρο μέχρι τόν 16ο αἰ., στήν Κρήτη μέχρι τόν 17ο 
αἰ. καί στά Ἑπτάνησα μέχρι τόν 18ο αἰ.). Οἱ Ρωμηοί µέ τά 
δεινά πού ὑπέστησαν ὅλα αὐτά τά χρόνια (ἐγκατάσταση 
λατινικῆς Ἱεραρχίας καί διώξεις ὀρϑοδόξων κληρικῶν ἃρ- 
παγή ἐκκλησιαστικῆς περιουσίας, θίαιοι ἐκλατινισμοί 
κ.ἄ.π.), συνειδητοποίησαν ὅτι τό Γένος κινδύνευε περισ- 
σότερο ἀπό τούς Παπικούς παρά ἀπό τούς Ὀδωμανούς. 
Αὐτή ἡ ἀλήδεια περικλείεται στή γνωστή ρήση τῶν 
ἀνϑενωτικῶν τοῦ Ί5ου αἰ., «Εἶναι καλύτερα νά δεῖ κανείς 
καταμεσίς στήν Πόλη σαρίκι Τούρκου κατακτητῆ παρά 
φράγκικο πηλήκιο», καϑώς ἐπίσης καί στίς διδαχές τοῦ 
ἁγίου Κοσμᾶ τοῦ Αἰτωλοῦ, τόν 18ο αἰ.: «Ὁ ἕνας ἀντίχρι- 
στος εἶναι ὁ πάπας: καί ὁ ἕτερος εἶναι αὐτός ὅπου εἶναι 
εἰς τό κεφάλι μας... Τόν πάπαν νά καταρᾶσϑε, διότι 
αὐτός ϑά εἶναι ἡ αἰτία». 
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e ᾿Αδιαμφισθήτητες μαρτυρίες καταδεικνύουν σήµερα 
ὅτι οἱ παπικοί κάτοικοι τῶν ἑλλαδικῶν περιοχῶν κατευ- 
ϑυνόμενοι πάντοτε ἀπό τή Ρώμη, ἀκολούδησαν μιά ἀπό- 
λυτα ἀρνητική-ἀνϑελληνική στάση κατά τήν ἐπανάσταση 
τοῦ 1821: «Προτιμοῦσαν τόν τουρκισμό ἀντί τοῦ ἑλληνι- 
σμοῦ», σημειώνει ὁ ἱστορικός Ἰωάννης Φιλήμων. ᾿Αναφέ- 
ρουµε ἐνδεικτικά ἐπιστολή τοῦ Λατίνου ἐπισκόπου Τήνου, 
τῆς δης Μαΐου 1822, ὅπου γράφονται καί τά ἑξῆς ἀποκα- 
λυπτικά: «Μόλις ἄρχισε ἡ ἐπανάσταση αὐτοῦ τοῦ ἑλληνι- 
κοῦ ἔϑνους, ἐπεδίωξα μέ κάϑε ἐπιμέλεια νά τηρήσω μιά τέ- 
λεια οὐδετερότητα τόσο ἐγώ ὅσο καί πάντες οἱ καϑολικοί, 
καί μέχρι τοῦ παρόντος κανένας καϑολικός δέν ἔχει πιά- 
σει ὅπλα ἐναντίον τοῦ κυριάρχου (δηλ. τοῦ Σουλτάνου). 
Ἐπειδή ἀπό αὐτή τήν αἰτία ἀπειλήδηκα µαζί µέ ὅλο τόν 
κλῆρο, καί ὑπῆρξε μεγάλος κίνδυνος νά ἁρπαχϑοῦν οἱ 
ἐκκλησίες µας, ἀμέσως ζήτησα τή θοήϑεια καί τήν προ- 
στασία τῆς Γαλλίας», 

e Ὅταν τό 1919, οἱ Βρετανοί συζητοῦσαν τήν ἀπόδοση 
τῆς Κων/πόλεως στήν Ἑλλάδα, τό Βατικανό δήλωνε ὅτι 
προτιμοῦσε «νά θλέπει τήν ἡμισέληνο πάνω στήν Ἅγια- 
Σοφιά παρά τόν Ἑλληνικό Σταυρό»! Καί κατά τή Μικρα- 
σιατική Καταστροφή τοῦ 1922 ὁ πάπας ἔστελνε πρῶτος 
συγχαρητήριο τηλεγράφημα στόν Κεμάλ ᾿Ατατούρκ”, 

e Τό «Μακεδονικό Ζήτημα» εἶναι κατασκεύασμα τῆς πα- 
πικῆς προπαγάνδας ἀπό τό 1601. Καί ὅταν τό 1986, κυο- 
φορεῖται τό ἀνεξάρτητο κράτος τῶν Σκοπίων τό Βατικα- 
νό μεϑοδεύει ἀπροκάλυπτα τήν ἀνϑελληνική του πολιτική: 
Ὀργανώνει ἔκϑεση ὀρθοδόξων ἑλληνικῶν εἰκόνων τίς 
ὁποῖες προθάλλει ὡς «μακεδονική τέχνη», τυπώνει τίς πα- 
πικές ἐγκυκλίους καί στήν ψευδεπίγραφη «μακεδονική 
γλώσσα», ἐνῶ στήν ἴδια διάλεκτο ἀπαγγέλλει τίς εὐχές 
του ἀπό τόν “Αγιο Πέτρο καί ὁ πάπας. Τέλος, εἶναι γνω- 
στές οἱ διασυνδέσεις τοῦ Βατικανοῦ µέ τή σχισµατική 
Ἐκκλησία τῶν Σκοπίων τῆς ὁποίας τήν ἔνταξη στήν Οὐνία 
ἐπιδιώκει”. 
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ΕΝΩΤΙΚΕΣ ΠΡΟΣΠΑΘΕΙΕΣ 

Παρόλο πού ἡ κατηφορική πορεία τῆς ἀλλοτριωμένης 
δυτικῆς Χριστιανοσύνης δέν ἄφηνε κανένα περιθώριο συ- 
νεννοήσεως µέ τήν Ὀρδόδοξη ᾿Ανατολή, ἡ νοσταλγία τῆς 
πρωτοχριστιανικῆς ἑνότητας δέν ἔλειψε ποτέ ἀπό τίς ψυ- 
χές τῶν πιστῶν. ᾽Από τόν 11ο μέχρι καί τόν 15o αἰ. πραγ- 
µατοποιήθηκαν συνολικά δεκατρεῖς ἑνωτικές προσπάδει- 
ες, χωρίς ὅμως καμία ἀπ’ αὐτές νά ὁδηγήσει στήν ἑνότη- 
τα τῆς πίστεως. Οἱ θασικότεροι λόγοι ἀποτυχίας τους 
ήταν οἱ ἑξῆς: 

1. Ἡ ἐμμονή τῶν Λατίνων στό παπικό πρωτεῖο ἐξου- 
σίας. Αὐτοί, πιστεύοντας ὅτι ὁ Ρωμαῖος ποντίφηκας ἀπο- 
τελεῖ τήν πηγή τῆς ἑνότητας καί τό μόνο ἀλάϑητο κριτήριο 
τῆς πίστεως, ἔθλεπαν πάντοτε τήν ἑνότητα ὡς ὑποταγή 
στόν πάπα. Αντίθετα, ñ Ὀρδόδοξη Ἐκκλησία ϑεωροῦσε 
ὡς μοναδική θάση τῆς ἑνότητας τήν κοινή πίστη στόν Χρι- 
στό πού εἶχαν πρίν ἀπό τό Σχίσμα ὅλοι οἱ Χριστιανοί σέ 
᾿Ανατολή καί Δύση. [T αὐτό καί καλοῦσε τούς Παπικούς νά 
ἐπιστρέψουν στήν ἑνιαία χριστιανική παράδοση τῆς ἀδι- 
αίρετης Ἐκκλησίας τῶν ὀκτώ πρώτων αἰώνων. 

2. Ἡ συνεχής χρήση ἀπό τούς Παπικούς θίαιων καί δό- 
λιων μεϑόδων γιά τήν καθυπόταξη τῶν Ὀρϑοδόξων 
(Σταυροφορίες, Οὐνία, θίαιοι ἐκλατινισμοί κ.ἄ.). 

3. Ἡ προθολή τῆς ἑνότητος, καί ἀπό τίς δύο πλευρές, 
ὡς μέσου γιά τήν ἐπίτευξη κοινωνικοπολιτικῶν καί ἄλλων 
ἐγκόσμιων σκοπῶν. 

Σέ μιά ἀπ᾽ αὐτές τίς ἑνωτικές προσπάϑειες, τό 1274 
(Σύνοδος Λυών), ὁ αὐτοκράτορας Μιχαήλ Η΄ Παλαιολό- 
γος ἀποδέχϑηκε τίς καινοτομίες τῆς Ρώμης καί ὑπέγραψε 
τήν «ἕνωση τῶν Ἐκκλησιῶν», προκειμένου νά ἐξασφα- 
λίσει τήν πολιτική ὑποστήριξη τοῦ πάπα. Στήν Κωνστα- 
ντινούπολη, ὅμως, ὁ λαός ἀντέδρασε µέ σφοδρότητα. 
Καί οἱ Αγιορεῖτες μοναχοί ἄσκησαν αὐστηρό ἔλεγχο στόν 
αὐτοκράτορα καί διέκοψαν κάδε ἐκκλησιαστική κοινωνία 
μέ τόν λατινόφρονα πατριάρχη Κωνσταντινουπόλεως 
Ἰωάννη Βέκκο. Σύντομα ἔφτασαν στό Ὄρος αὐτοκρατο- 
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ρικά στρατεύματα, γιά νά ἐπιθάλουν τήν ψευδένωση μέ 
τή θία. Ἴλλους ἀπό τούς μοναχούς ἀπαγχόνισαν ἄλ- 
λους ἔσφαξαν, ἄλλους ἔπνιξαν στή ϑάλασσα, ἄλλους 
ἔκαψαν ζωντανούς. Mé τή ϑυσία τῶν ὁσιομαρτύρων 
Ἁγιορειτῶν Πατέρων καί ué τήν καθολική ἀντίδραση τοῦ 
πιστοῦ λαοῦ ἡ ψευδένωση τῆς Λυών σύντομα ἀκυρώδη- 
κε στήν πράξη. 

Αλλη σηµαντική ἑνωτική ἀπόπειρα πραγµατοποιήδη- 
κε στή Σύνοδο Φερράρας-Φλωρεντίας (1438-1439)3. Mé 
τή Σύνοδο αὐτή, οἱ Ὀρϑόδοξοι ἀποσκοποῦσαν στή θοή- 
θεια τῆς Δύσεως γιά τήν ἀναχαίτιση τῶν τουρκικῶν ὀρδῶν 
ἐνῶ ὁ πάπας Εὐγένιος Δ΄ ἀπέθλεπε στήν ἑδραίωση τῆς δέ- 
σεώς του ἔναντι τῆς μεταρρυϑμιστικῆς ἀντιπατγικῆς Συ- 
νόδου τῆς Βασιλείας (1431-1449). Ὕστερα ἀπό ἀλλεπάλ- 
ληλες πιέσεις καί ἐκθιασμούς, οἱ Ὀρϑόδοξοι ὑπέγραψαν 
τόν Ἑνωτικό Ὅρο, ὁ ὁποῖος µέσα ἀπό ἀσαφεῖς φραστικές 
διατυπώσεις ἀναγνώριζε τό παπικό πρωτεῖο καί νομιμο- 
ποιοῦσε τούς λατινικούς νεωτερισμούς, ἐπέτρεπε ὅμως 
στήν κάϑε πλευρά νά ἀκολουϑεῖ ἐλεύϑερα τά δικά της δόγ- 
ματα καί ἔϑιμα. Τόν συμθιθασµό ἀρνήϑηκε ὁ ἅγιος Μάρκος 
ὁ Εὐγενικός, ἐπίσκοπος Ἐφέσου, ὁ ὁποῖος µέ τό αὐστηρά 
ὀρδόδοξο ἦδος του καί τήν ὑψηλή θεολογική ἐπιχειρημα- 
τολογία του εἶχε ἐπιθληδεῖ στή συνοδική συνείδηση. Γι’ 
αὐτό καί ὁ πάπας, ὅταν πληροφορήθηκε τήν ἄρνησή του 
νά ὑπογράψει, ὁμολόγησε: «Λοιπόν, δέν κάναμε τίποτα!». 
Στήν ᾿Ανατολή ἡ ἕνωση αὐτή δέν ἐπικράτησε, γιατί ὁ λα- 
ός ἀντέδρασε καί οἱ μεταγενέστερες Σύνοδοι τήν ἀποδο- 
κίμασαν. Ὡστόσο, στούς αἰῶνες πού ἀκολούϑησαν οἱ ἑνω- 
τικές ἀποφάσεις τῆς ψευδοσυνόδου προθλήϑηκαν συ- 
στηµατικά ἀπό τή λατινική προπαγάνδα γιά τήν προώ- 
ϑηση τῆς Οὐνίας. 


ΟΥΝΙΑ 
Ἡ Οὐνία εἶναι ἕνα πανοῦργο δρησκευτικοπολιτικό 
σχῆμα, πού ἐπινοήϑηκε ἀπό τόν Παπισμό γιά τήν ὑποτα- 
γή τῶν Χριστιανῶν τῆς ᾿Ανατολῆς στήν παπική κυριαρχία. 


32 


Σύμφωνα μ᾽ αὐτό τό σχῆμα, μέ ἀπόσπαση πιστῶν ἀπό 
τούς κόλπους τῆς Ὀρϑόδοξης Ἐκκλησίας, δημιουργοῦνται 
νέες «ἐκκλησιαστικές» κοινότητες, οἱ ὁποῖες διατηροῦν μέν 
ἐξωτερικά τόν ὀρϑόδοξο ἐκκλησιαστικό τους ρυϑμό (ἀμ- 
φίεση κληρικῶν λειτουργικό τυπικό, ἀρχιτεκτονική ναῶν 
εἰκονογραφία κ.ἄ.), ἀναγνωρίζουν ὅμως τόν πάτα καί µνη- 
μονεύουν τό ὄνομά του στίς ἐκκλησιαστικές ἀκολουϑίες. 
Ἔτσι προκύπτουν οἱ Οὐνίτες, οἱ ὁποῖοι στήν πραγµατικό- 
τητα εἶναι Παπικοί -ἀφοῦ ἐμμέσως ἀποδέχονται ὅλα τά 
παπικά δόγµατα-, φοροῦν ὅμως προσωπεῖο Ὀρϑοδόξου, 
γιά νά ἐξαπατοῦν τούς ἁπλοϊκούς πιστούς καί νά τούς 
πείϑουν ὅτι εἶναι δυνατή ἡ ἕνωση δίχως ἐγκατάλειψη τῆς 
Ὀρϑοδοξίας. 

Ἡ Οὐνία ὡς ἰδέα γεννήϑηκε τόν 13ο αἰ., ἀλλά ἐπίσημα 
ἄρχισε νά δραστηριοποιεῖται τρεῖς αἰῶνες ἀργότερα. Γιά 
τή συστηµατικότερη ἐνεργοποίησή της, τό 1622 ἐντάχδη- 
κε στή διαθόητη Προπαγάνδα τῆς Πίστεως (Propaganda 
Fidei), «τόν πρῶτο στήν ἀνϑρώπινη Ἱστορία μηχανισμό 
ἰδεολογικῆς προπαγάνδας καί μεϑοδικῆς “πλύσεως ἐγκε- 
φάλου” τῶν μαζῶν». 

Ἡ ἐποπτεία καί προώδηση τῆς Οὐνίας ἀνατέϑηκε 
στούς Ιησουίτες μοναχούς. Αὐτοί, πιστοί στό δόγμα τους 
«ὁ σκοπός ἁγιάζει τά μέσα», ἐργάζονταν µέ ἀνένδοτο 
πεῖσμα, ἀνατπτύσσοντας μιά παροιµιώδη γιά τή δολιότητά 
της δράση: Ἐκμεταλλεύονταν τήν ἀνέχεια ἐμπερίστατων 
ὀρϑοδόξων πληϑυσμῶν καί ἀσκοῦσαν φιλανϑρωπικό 
ἔργο, δημιουργοῦσαν ἀντιθέσεις καί φανατισμούς, προσε- 
ταιρίζονταν δυσαρεστηµένους ἤ φιλόδοξους κληρικούς, 
ἐξαγόραζαν συνειδήσεις κ.ἄ. ᾽Αναφέρουμε δυό µόνο πα- 
ραδείγµατα τῶν οὐνιτικῶν μεϑοδεύσεων: 

o) Τό 1577 ἱδρύεται στή Ρώμη τό Ἑλληνικό Κολλέγιο τοῦ 
Ἁγίου ᾿Αϑανασίου γιά τήν προσφορά ἀνώτερης παιδείας 
στά ὑπόδουλα Ἑλληνόπουλα. Οἱ ἀπόφοιτοι τοῦ Κολλεγίου 
δηλώνουν ὑποταγή στόν πάπα καί, στή συνέχεια, ἐργά- 
ζονται στήν τουρκοκρατούμενη Ἑλλάδα γιά τόν ἐξουνιτι- 
σµό τῶν συμπατριωτῶν τους. 
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6) Τό 1596 (Σύνοδος τοῦ Μπρέστ), μέ τήν ἰσχυρή ἐπιρ- 
ροή ἰησουιτῶν μοναχῶν Ó θασιλιάς τῆς Πολωνίας ἐπιθάλ- 
λει μέ τή θία τήν Οὐνία στούς ὀρϑόδοξους Πολωνούς, Λι- 
ϑουανούς καί Οὐκρανούς. Ἑκατομμύρια Ὀρϑοδόξων ἔγι- 
ναν τότε Οὐνίτες, ἐνῶ ὅσοι ἀρνήδηκαν ὑπέστησαν πρω- 
τοφανεῖς διώξεις. Ἡ οὐνιτική Σύνοδος τοῦ Μπρέστ ἔγινε ἀ- 
παρχή ἀπερίγραπτων δεινῶν γιά τούς Ὀρδοδόξους, πού 
συνεχίζονται μέχρι σήµερα σέ ἀρκετές περιοχές (Οὐκρα- 
νία, Τσεχοσλοθακία, Ρουμανία, Μέση ᾿Ανατολή κ. ἀ.)2. 

Ἡ Οὐνία προθλήϑηκε ἀπό τόν Παπισμό ὡς μοντέλο 
ἑνώσεως τῶν Χριστιανῶν: οἱ ὀρϑόδοξοι λαοί, ὅμως, πού 
γνώρισαν τό ἀληϑινό της πρόσωπο, τήν ἀπέκρουσαν μέ 
θδελυγμία, ἐνῶ σύσσωμη ἡ Ὀρϑόδοξη Ἐκκλησία τήν ἀπέρ- 
ριψε γιά τούς ἑξῆς δύο λόγους: 

α) Δέν δικαιολογεῖται ἐκκλησιολογικά ἡ ὕπαρξη τῶν 
Οὐνιτικῶν «Ἐκκλησιῶν», γιατί, ἐνῶ στήν πραγματικότητα 
ἀποτελοῦν ἕνα τμῆμα τῆς Παπικῆς «Ἐκκλησίας», ϑέλουν 
νά ἐμφανίζονται ὡς ἐπιμέρους ᾿Ανατολικές Ἐκκλησίες. 

ϐ) Πρόκειται γιά ὕπουλη καί ἀνέντιμη προσηλυτιστική 
μέϑοδο, ἡ ὁποία ἀποτελεῖ ἕναν Δούρειο Ἵπτπο στά σπλά- 
χνα τῆς Ὀρϑοδοξίας µέ σκοπό τήν ἅλωσή της. Γι αὐτό 
καί ἡ Πατριαρχική Ἐγκύκλιος τοῦ 1838 χαρακτηρίζει τήν 
Οὐνία «μέϑοδο ἀπόκρυφη καί ὄργανο καταχϑόνιο» καί 
τούς Οὐνίτες «προθατόσχηµους λύκους, δόλιους καί ἆπα- 
τεῶνες». 

Τό Βατικανό ἐπιμένει πεισματικά νά ἐνισχύει καί σήμερα 
τήν Οὐνία. Κι αὐτό γιατί ἡ Οὐνία ἀποδεικνύεται ὁ εὐκολό- 
τερος καί ἀποτελεσματικότερος τρόπος προσηλυτισμοῦ 
τῶν Ὀρϑοδόξων. Ἐπίσης, παρέχει στόν Παπισµό μιά ψευ- 
δαίσϑηση καϑολικότητας, ἀφοῦ περιλαμθάνει στούς κόλ- 
πους του Χριστιανούς, σέ Δύση καί ᾿Ανατολή, πού χρη- 
σιμοποιοῦν εἴτε τόν ὀρϑόδοξο εἴτε τόν λατινικό ρυϑμό. 
Ἐπιπλέον, διευκολύνει τή διεθνή πολιτική τοῦ Βατικανοῦ 
καί προωδεῖ τούς πολιτικοοικονομικούς του στόχους. Τέ- 
λος, οἱ Οὐνίτες, ἐπειδή κυριαρχοῦνται νοµοτελειακά ἀπό 
τό σύνδρομο τοῦ γενιτσαρισμοῦ, μισοῦν ϑανάσιμα τούς 
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πρώην ὁμοπίστους τους καί ἀναδεικνύονται οἱ φανατικό- 
τεροι ὑποστηρικτές τοῦ παπικοῦ δεσμοῦ. Καί αὐτό, ἰδιαί- 
τερα σήμερα, τό ἔχει ἀνάγκη ὁ πάπας. 


ΣΥΓΧΡΟΝΟΣ ΔΙΑΛΟΓΟΣ ΟΡΘΟΔΟΞΙΑΣ-- ΠΑΠΙΣΜΟΥ 

Ὁ 20ός αἰώνας ὑπῆρξε ὁ αἰώνας τῆς Οἰκουμενικῆς Κι- 
νήσεως, τῆς ὀργανωμένης δηλαδή προσπάϑειας γιά τήν 
ἐπονένωση ὅλων τῶν Χριστιανῶν τῆς οἰκουμένης. Ὁ ἑνω- 
τικός ἐνϑουσιασμός πού καλλιέργησε ἡ Κίνηση αὐτή καί 
τό πανανϑρώτπινο αἴτημα γιά καταλλαγή, ὕστερα μάλι- 
στα ἀπό τούς δύο Παγκοσμίους Πολέμους, ὁδήγησαν στήν 
ἔναρξη μιᾶς νέας προσπάδειας γιά τήν ἐπαναπροσέγγιση 
᾿Ανατολῆς καί Δύσεως. 

Ὁ σύγχρονος Διάλογος ἐξελίχϑηκε σέ δύο φάσεις. Ἡ 
πρώτη φάση -Διάλογος ᾿Αγάπης (1965 καί ἑξῆς)- συνί- 
σταται κυρίως στήν καλλιέργεια καλῶν σχέσεων µέ σκοπό 
τήν ἑδραίωση κλίματος ἀμοιθαίας ἐμπιστοσύνης. Ἡ δεύ- 
τερη φάση -Θεολογικός Διάλογος ἢ Διάλογος ᾿Αληϑείας 
(1980 καί ἑξῆς)- συνίσταται στόν διάλογο πού διεξάγεται, 
παράλληλα µέ τόν Διάλογο τῆς ᾿Αγάπης, ἀπό τή Διεθνή 
Μικτή Θεολογική Ἐπιτροπή, τήν ὁποία ἀπαρτίζουν ϑεο- 
λόγοι, ἐκπρόσωποι τῶν Ὀρϑοδόξων καί τῶν Λατίνων. Ἡ 
Μικτή Ἐπιτροπή ἐκπονεῖ ϑεολογικά κείµενα κοινῆς καταρ- 
χήν ἀποδοχῆς, τά ὁποῖα στή συνέχεια δέχονται κριτική ἤ 
περαιτέρω ἐπεξεργασία ἀπό τίς κατά τόπους Ὀρϑόδοξες 
Ἐκκλησίες καί τό Βατικανό. 

Ἡ σύγχρονη αὐτή ἑνωτική προσπάδεια μέχρι σήμερα 
δέν ἔχει ἀποφέρει κανέναν οὐσιαστικό καρπό. Γιατί ὁ Διά- 
λογος τῆς ᾿Αγάπης κατόρθωσε νά θελτιώσει μόνο ἐπι- 
φανειακά τό ψυχολογικό κλίμα µεταξύ τῶν δύο μερῶν ἐνῶ 
ὁ Θεολογικός Διάλογος δέν ἔλυσε καμία ἀπολύτως δια- 
φορά. 

Ἐξετάζοντας διεξοδικά τόν σύγχρονο Διάλογο, παρα- 
τηροῦμε ὅτι συνυπάρχουν σ᾽ αὐτόν οἱ ἀναφερϑέντες τρεῖς 
θασικοί παράγοντες ἀποτυχίας ὅλων τῶν παλαιότερων 
ἑνωτικῶν προσποδειῶν. Συγκεκριµένα: 
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Τό παπικό πρωτεῖο ἐξουσίας. Τό Βατικανό, ὅπως προ- 
κύπτει καί ἀπό τίς ἀποφάσεις τῆς Β΄ Βατικανῆς Συνόδου, 
παραμένει καί σήµερα στερεά προσκολληµένο στά δόγ- 
ματα τοῦ παπικοῦ πρωτείου καί ἀλαϑήτου, ϑεωρώντας 
τήν ἀποδοχή τους ὡς τόν ἀναγκαῖο ὅρο γιά τή χριστιανι- 
κή ἑνότητα. Τό 1965, ἀμέσως µετά τήν ἔναρξη τοῦ Διαλό- 
γου τῆς ᾿Αγάπης, ὁ πάπας Παῦλος ΣΤ΄, μέσα ἀπό μία 
ἐγκύκλιό του, ἔστελνε πρός ὅλες τίς κατευϑύνσεις τό σα- 
φές μήνυμά του: «Ἀπατῶνται ὅσοι πιστεύουν ὅτι ἐμεῖς δά 
παραιτηδοῦμε ἀπό τά προνόμιά µας, τά ὁποῖα μᾶς δό- 
ϑηκαν ἀπό τόν Θεό διαμέσου τοῦ ἀποστόλου Πέτρου». 
᾽Αλλά καί ὅλοι οἱ ἄλλοι πάπες τῶν τελευταίων χρόνων 
δέν δίστασαν νά διακηρύξουν ἀπερίφραστα τό πρωτεῖο 
τους ἀκόμα καί µέσα στόν πάνσεπτο Πατριαρχικό Ναό, 
κάϑε φορά πού ἐπισκέπτονταν τό Οἰκουμενικό Πατριαρ- 
χεῖο. Ὑψηλόθαϑμο στέλεχος τοῦ Βατικανοῦ ἐξήγησε αὐτή 
τήν ὑπεροπτική ἐμμονή τῆς Ρώμης μέ τόν ἑξῆς ἐντυπω- 
σιακό λόγο: «Ἡ ἐγκατάλειψη τοῦ παπικοῦ πρωτείου ἰσο- 
δυναμεῖ μέ ἄρνηση τοῦ Εὐαγγελίου»»! 

ἩΟὐνία. Τό Βατικανό, δέσµιο τῆς μεσαιωνικῆς νοοτρο- 
πίας του, ἐξακολουϑεῖ, ὅπως ἔχει ἀναφερϑεῖ, νά στηρίζει 
προκλητικά τήν Οὐνία, ἐκδηλώνοντας µέ τή στάση του 
αὐτή τήν ἀμετάθλητη πρόθεσή του νά ὑποτάξει τήν Ὀρ- 
ϑόδοξη Ἐκκλησία µέ τόν δόλο καί τήν ἀπάτη. Ἔτσι, µετά 
τήν πτώση τοῦ κομμουνισμοῦ (1989 καί ἑξῆς), εἰσέθαλε 6í- 
αια στίς παραδοσιακά ὀρϑόδοξες χῶρες τῆς ᾿Ανατολικῆς 
Εὐρώπης καί, ϑεωρώντας τες ὡς τόπους ἱεραποστολῆς, 
ἐπιδόϑηκε στήν ὀργάνωση οὐνιτικῶν κοινοτήτων. Χει- 
ροτονήϑηκαν λοιπόν οὐνίτες ἐπίσκοποι σέ περιοχές ὅπου 
οἱ Οὐνίτες ἦταν ἐλάχιστοι ἤ ἐντελῶς ἀνύπαρκτοι καί ἀσκή- 
ϑηκαν ἀφόρητες πιέσεις στούς ἐμπερίστατους Ὀρϑθοδό- 
ξους γιά τήν προσχώρησή τους στήν Οὐνία (θίαιες κατα- 
λήψεις ὀρϑοδόξων ναῶν ἁρπαγή ἐκκλησιαστικῶν περιου- 
σιῶν διώξεις κληρικῶν θιαιοπραγίες, συμπλοκές μέ τραυ- 
ματισμούς καί ἀνϑρώπινα ϑύματα κ.ἄ.). Καί παρ᾽ ὅλους 
τούς κλυδωνισμούς τούς ὁποίους ἔχει προκαλέσει στόν 
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Διάλογο ñ ἀναθίωση τῆς Οὐνίας, ὁ σημερινός πάπας ἐξα- 
κολουϑεῖ νά διακηρύσσει ὅτι «ὁ καλύτερος τρόπος γιά τήν 
ἑνότητα στήν Ἐκκλησία εἶναι αὐτός τῆς Οὐνίας»5, 

Ἡ ἐκκοσμίκευση. Πολιτικοί σχεδιασμοί καί ἐγκόσμιες 
σκοπιμότητες ὑπεισέρχονται στίς διεργασίες τοῦ σύγχρο- 
νου Διαλόγου καί ἀποδυναμώνουν τήν κρυστάλλινη φωνή 
τῆς ὀρϑόδοξης ϑεολογίας. Στήν ὑπό διαμόρφωση Νέα Τά- 
ξη Πραγμάτων οἱ ἰσχυροί τῆς γῆς στηρίζουν καί συχνά 
ἐπιθάλλουν ὅλους τούς διαχριστιανικούς καί διαθρησκεια- 
κούς διαλόγους. Στόχος τους εἶναι ἡ παγκοσμιοποίηση καί 
στό θρησκευτικό ἐπίπεδο ué τήν ἐπικράτηση τῆς Πανϑρη- 
σκείας. Παράλληλα, τόσο ἡ Ρώμη ὅσο καί τό Οἰκουμενικό 
Πατριαρχεῖο φαίνεται νά προσεγγίζουν τόν Διάλογο μέ 
ἐκκοσμικευμένα κριτήρια. Τό Βατικανό γιά νά τονώσει τό 
κλονισμένο του κύρος στή Δύση καί νά ἐνισχύσει τόν διεϑνή 
του ρόλο. Καί ἡ πρωτόϑρονη Ἐκκλησία τῆς Κωνσταντι- 
νουπόλεως γιά νά ϑωρακίσει, καδώς πιστεύει, τό Πα- 
τριαρχεῖο, τό ὁποῖο πλήττεται ἀπό τήν ἐξοντωτική τουρ- 
κική πολιτική. 


Ἐκτός ἀπό τούς τρεῖς αὐτούς παράγοντες, πού προ- 
διαγράφουν τήν ἀτυχή κατάληξη τοῦ Διαλόγου, δύο νέες 
παράμετροι κυριαρχοῦν στίς διμερεῖς ἐπαφές καί καϑι- 
στοῦν ὁρατό τόν κίνδυνο νά ὑπογραφεῖ μιά ἀκόμη ψευδέ- 
νωση μεταξύ Ὀρϑοδοξίας καί Παπισμοῦ. Πρόκειται α) γιά 
τό θατικάνειο ἑνωτικό σχέδιο καί ϐ) γιά τήν ἀλλοίωση τοῦ 
ὀρθοδόξου φρονήματος. Συγκεκριµένα: 

α) Τό θατικάνειο ἑνωτικό σχέδιο. Γνωρίζοντας τό Βατι- 
κανό ὅτι οἱ ὀρϑόδοξοι λαοί δέν πρόκειται νά ϑυσιάσουν 
στόν θωμό μιᾶς ψευδεπίγραφης ἑνώσεως τίς ἱερές παρα- 
δόσεις τους, ἔϑεσε σέ ἐφαρμογή, ἀμέσως μετά τή Β΄ Βατι- 
κανή Σύνοδο, ἕνα ἑνωτικό σχέδιο οὐνιτικοῦ τύπου. Σύμ- 
φωνα μ᾽ αὐτό, οἱ Ὀρθόδοξοι δά ἐνταχϑοῦν στήν ἡγεμονία 
τῆς Ρώμης χωρίς νά ἐγκαταλείψουν τήν Ἐκκλησία τους ἤ 
τήν ἀποστολοπαράδοτη πίστη τους, παρά μόνο ἀνα- 
γνωρίζοντας ἕναν νέο τύπο παπικοῦ πρωτείου. 
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Τό νέο αὐτό πρωτεῖο δέν δά διαφέρει οὐσιαστικά ἀπό 
τό κλασικό παπικό πρωτεῖο ἐξουσίας, δά διατυπωδεῖ 
ὅμως, µέσω τοῦ Διαλόγου, µέ τέτοιο τρόπο, πού δά γίνει 
ἀποδεκτό ἀπό τούς Ὀρδοδόξους (π.χ. ὡς πρωτεῖο δια- 
κονίας). Πρόκειται γιά μιά καλοσχεδιασµένη σύγχρονη µορ- 
φή Οὐνίας. «Τό πρωτεῖο ϑά τό διατυπώσουµε μέ τέτοιο 
τρόπο, ὥστε ϑά τό δεχϑεῖτε», δήλωνε μέ νόημα στέλεχος 
τοῦ Βατικανοῦ σέ ὀρϑόδοξους ϑεολόγους, πρίν ἀπό πολ- 
λά χρόνια”. Καί ὁ πρόεδρος τοῦ Ποντιφικικοῦ Συμθουλίου 
γιά τήν ἑνότητα τῶν Χριστιανῶν καρδινάλιος Κάσπερ ση- 
μείωνε τό 2001: «Εἴμαστε ἕτοιμοι νά ἀποδεχϑοῦμε τήν Ὀρ- 
ϑόδοξη Ἐκκλησία ὅπως εἶναι. Ἡ πλήρης κοινωνία µέ τό 
δυτικό μέρος τῆς Ἐκκλησίας δέν σηµαίνει ὁποιαδήποτε 
ἀλλαγή γιά τόν ἁπλό Ὀρδόδοξο, οὔτε ἔχει τήν παραμι- 
κρή πρόϑεση ὁ πάπας νά ἀναμειχϑεῖ στά ἐσωτερικά τῆς 
Ὀρϑόδοξης Ἐκκλησίας», 

Τό Βατικανό, παράλληλα, γιά νά διαϑέσει εὐμενῶς τούς 
Ὀρϑοδόξους, δείχνει νά ἐγκαταλείπει τή σκληρή στάση 
τοῦ παρελϑόντος καί ἐπιδίδεται σέ μιά ἐπίϑεση ἀγάπης 
καί φιλίας: 

e Καλλιεργεῖ συστηματικά τίς καλές σχέσεις µέ ἀνταλ- 
λαγές ἐπισήμων ἐπισκέψεων διοργανώσεις κοινῶν ϑεολο- 
γικῶν συνεδρίων χορηγήσεις ὑποτροφιῶν ἀποδόσεις 
ἱερῶν λειψάνων οἰκονομικές ἐνισχύσεις κ.ἄ. 

e Τό 1965 προχωρεῖ, ἀπό κοινοῦ μέ τό Οἰκουμενικό Πα- 
τριαρχεῖο, στήν ἄρση τῶν ἀναϑεμάτων τοῦ 10543. 

e Αναγνωρίζει τούς Ὀρϑοδόξους ὡς «ἀδελφούς ἐν Κυ- 
ρίῳ», τούς ὁποίους «ἡ Καϑολική Ἐκκλησία περιθάλλει μετ᾽ 
ἀδελφικοῦ σεθασμοῦ καί στοργῆς». 

ο Στίς διμερεῖς ἐπαφές καθιερώνει γιά τίς Ὀρϑόδοξες 


* Πά τούς Λατίνους ἡ ἄρση τῶν ἀναϑεμάτων σήμαινε ἄρση τῆς ἀκοι- 
νωνησίας. Γιά τήν ᾿Ὀρϑόδοξη Ἐκκλησία, ὅμως, ἡ ἀτυχής αὐτή πράξη 
δέν ἔχει κανονική ἰσχύ, γιατί πραγματοποιήϑηκε χωρίς τήν προηγού- 
µενη συνοδική ἔγκριση τῶν ἐπιμέρους Ὀρϑοδόξων Ἐκκλησιῶν καί χω- 
ρίς νά ἔχουν ἀποκηρυχϑεῖ οἱ παπικές κακοδοξίες, πού εἶχαν προκα- 
λέσει τά ἀναϑέματα. 
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Ἐκκλησίες τήν ὀνομασία ἀδελφές Ἐκκλησίες”, 

e Αναγνωρίζει τά Μυστήρια τῶν Ὀρϑοδόξων καί πα- 
ρακινεῖ τούς πιστούς του σέ συμπροσευχές καί µυστηρια- 
κή κοινωνία µέ αὐτούς. 

e Διακηρύσσει ὅτι δέν ὑπάρχουν οὐσιαστικές διαφορές 
μέ τήν Ὀρδόδοξη Ἐκκλησία. Οἱ παπικές κακοδοξίες πα- 
ρουσιάζονται ὡς ϑεολογούμενα ζητήματα ἤ ὡς διαφορε- 
τικές ἀλλά νόμιμες ἐκφράσεις τῆς ἴδιας πίστεως, πού 
ἐμπλουτίζουν τή χριστιανική παράδοση. ΓΙ αὐτό καί στά 
κοινά ϑεολογικά κείµενα τοῦ ἐπίσημου Διαλόγου οἱ παπικοί 
ἐκπρόσωποι ἀρνοῦνται ἐπίμονα νά ἀναφερϑεῖ τό γεγο- 
νός τῶν δογματικῶν διαφορῶν”, 

Μέ ὅλη αὐτή τή στρατηγική του, τό Βατικανό ἐλπίζει 
ὅτι δά κάμψει τίς ὀρϑόδοξες ἀντιστάσεις καί δά δηµιουρ- 
γήσει τό κατάλληλο κλίμα, ὥστε οἱ Ὀρϑόδοξοι νά κοινω- 
νοῦν χωρίς ἐνδοιασμούς σέ παπικούς ναούς καί οἱ Παπικοί 
σέ ὀρϑόδοξους ἀντίστοιχα. Ἔτσι, σύμφωνα µέ τό θατικά- 
νειο σχέδιο, ἡ ἕνωση ϑά ἐπέλδει ἐκ τῶν πραγμάτων (de 
facto) ué παράκαμψη τῶν ϑεολογικῶν διαφορῶν. 

Οἱ σύγχρονες ἐξελίξεις, ὅμως, ἀποκάλυψαν μέ τρόπο 
ὀδυνηρό ὅτι οἱ διακηρύξεις ἀγάπης καί τά µειδιάµατα τῆς 
Ρώμης δέν ἐκφράζουν τίς ἀγαϑές προϑέσεις της, ἀλλά 
ἀποτελοῦν διπλωματικό ἑλιγμό γιά τήν ἐξαπάτηση τῶν 
Ὀρϑοδόξων. H φανατισµένη ἀναθίωση τῆς Οὐνίας στήν 
Ανατολική Εὐρώπη καί ἡ ἀπροκάλυπτη ἀνάμειξη τοῦ Βα- 
τικανοῦ στήν ἐξόντωση τῶν ὀρθοδόξων Σέρθων ἀφαίρε- 
σαν τό εἰρηνόφιλο προσωπεῖο τῆς «Αγίας Ἕδρας» καί φα- 
νέρωσαν τό πραγµατικό της πρόσωπο: Τήν ἀϑεράπευτη 


Ἔ Ὡστόσο, τό Βατικανό, σέ ἐπίσημα κείµενα πού ἀπευθύνει κατά 
καιρούς στούς δικούς του πιστούς, χρησιμοποιεῖ διαφορετική γλώσσα 
καί διακηρύσσει ὅτι: «Ἡ Καϑολική Ἐκκλησία εἶναι ἡ μόνη Ἐκκλησία τοῦ 
Χριστοῦ πού ἱδρύϑηκε στόν κόσμο», «δέν εἶναι ἀδελφή ἀλλά μητέρα 
ὅλων τῶν ἄλλων Ἐκκλησιῶν», «οἱ Ὀρδόδοξες Ἐκκλησίες εἶναι πραγ- 
µατικές Ἐκκλησίες, ἀλλά πάσχουν ἀπό ἕνα ἔλλειμμα, γιατί δέν ἀνα- 
γνωρίζουν ὡς ὁρατή κεφαλή τῆς Ἐκκλησίας τόν Ἐπίσκοπο τῆς Ρώμης» 
(θλ. ἐνδεικτικά ἐφημ. Καϑολική, ᾿Αϑήνα 24-7-2007, o. 1). 
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πονηρία της καί τήν ἔμμονη τάση της γιά ἐκκλησιαστική κυ- 
ριαρχία καί κοινωνικοπολιτικό ἐπεκτατισμό. Ἡ καταλλαγή, 
ἡ ἀμοιθαία ἐμπιστοσύνη καί ὁ ἀδελφικός σεθασµός -πο- 
λυδιαφημιζόμενοι καρποί τοῦ Διαλόγου τῆς Ἀγάπης- ἀπο- 
δείχθηκαν δυστυχῶς, ἕνα μεγάλο ψέμα. Ὁ Διάλογος ὄχι 
μόνο δέν ἄλλαξε τό Βατικανό, ἀλλά λειτουργεῖ ὑπέρ τῶν 
συμφερόντων του. 

ϐ) Ἡ ἀλλοίωση τοῦ ὀρϑοδόξου φρονήματος. ᾿Από τίς 
ἀρχές τοῦ 20οὔῦ αἰ. στόν χῶρο τῆς Ὀρϑοδοξίας παρατη- 
ρεῖται μιά σταδιακή ἀπομάκρυνση ἀπό τή δογματική ἀκρί- 
θεια τῶν ἁγίων Πατέρων καί τή μακραίωνη παραδοσιακή 
στάση ἔναντι τῶν αἱρετικῶν. Κάποιοι ὀρϑόδοξοι ἐκκλη- 
σιαστικοί ἡγέτες καί ϑεολόγοι, σπουδαγμένοι συνήδως σέ 
ἑτερόδοξες Θεολογικές Σχολές καί ἐπηρεασμένοι ἀπό τό 
συγκρητιστικό πνεῦμα τῆς Οἰκουμενικῆς Κινήσεως, παρα- 
κάµπτουν τίς παπικές κοκοδοξίες καί ἀντιμετωπίζουν τόν 
Παπισµό ὡς κανονική Ἐκκλησία, ἡ ὁποία τάχα συναπο- 
τελεῖ μέ τήν Ὀρϑόδοξη τή Μία Ἐκκλησία πού ἵδρυσε ὁ Χρι- 
στός. Πρόκειται γιά μιά πρωτόγνωρη διάθρωση τῆς ὀρϑό- 
δοξης αὐτοσυνειδησίας, πού ἐμφανίστηκε µέ τήν ἔναρξη 
τοῦ σύγχρονου Διαλόγου καί ἐξαπλώδηκε στή συνέχεια µέ 
ταχύ ρυϑμό. ᾽Αναφέρουμε ἐνδεικτικά: 

e Ὁ οἰκουμενικός πατριάρχης ᾿Αϑηναγόρας (11972), ὁ 
ὁποῖος ἔϑεσε τίς θάσεις τοῦ σύγχρονου Διαλόγου, ὑπο- 
στήριζε ὅτι «δέν ϑεωρεῖται ἀναγκαία ἡ ἐκ τῶν προτέρων 
δογματική ἑνότης τῶν ἐπί μέρους Ἐκκλησιῶν. Εἶναι δυνα- 
τόν νά ἑνωϑοῦν αἱ Ἐκκλησίαι κρατοῦσαι ὅ,τι ἔχει ἑκάστη 
ὡς πίστιν καί δόγμα, καί οὕτως ἡνωμέναι νά ἀναϑέσουν 
εἰς τήν ϑεολογίαν νά ἐπιλύσῃ καί νά ἐναρμονίσῃ ἐν καιρῷ 
τάς δογματικάς αὐτῶν διαφοράς», Ὑποθαϑμίζοντας, λοι- 
πόν ὁ πατριάρχης τά δόγματα καί ἔχοντας μιά συναισθη- 
ματική ἀντίληψη «ἀγάπης», προχώρησε σέ ἀντικανονικές 
ἐνέργειες: Συμπροσευχόταν µέ τόν πάπα, μνημόνευε τό 
ὄνομά του στή Λειτουργία, μετέδιδε τή ϑεία Κοινωνία σέ 
Παπικούς. Τελικά ἡ ἑνωτική του πολιτική, ἐπειδή εἶχε προ- 
υποϑέσεις καθαρά ἀνδρωποκεντρικές καί ὄχι ϑεολογικές ñ 
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σωτηριολογικές, δέν προώϑησε τήν ἑνότητα, ἀλλά ὑπο- 
νόµευσε τήν ἀλήϑεια τῆς Ἐκκλησίας. Ἄλλωστε, ἡ πατερι- 
κή µας παράδοση ϑεμελιώνει τήν ἑνότητα μόνο στήν κοινή 
πίστη: «Ὅταν ὅλοι ἔχουμε τήν ἴδια πίστη, τότε ὑπάρχει 
ἑνότητα» (ἅγιος Ἰωάννης ὁ Χρυσόστομος). Καί ἀπαιτεῖ νά 
ϑυσιάζεται ἡ ἀνϑρώπινη φιλία, ὅταν ἐξαιτίας της ὑπάρχει 
κίνδυνος νά χάσουμε τήν ὀρϑή πίστη: «Εἶναι προτιμότερη 
ἡ διαμάχη πού γίνεται γιά κάτι ἐπαινετό (ὅπως εἶναι ἡ πί- 
στη), παρά ἡ εἰρήνη πού μᾶς χωρίζει ἀπό τόν Θεό» (ἅγιος 
[ρηγόριος ὁ Θεολόγος). Ὅσο γιά τή ϑεία Εὐχαριστία, αὐτή 
ποτέ δέν ϑεωρήϑηκε μέσο γιά τήν ἐπίτευξη ἑνότητας, 
ἀλλά πάντοτε ἀκολουϑεῖ τήν ἑνότητα τῆς πίστεως ὡς 
ἐπιστέγασμά της. 

ο Οἱ συµπροσευχές τῶν Ὀρϑοδόξων µέ τούς Παπικούς 
εἶναι σήμερα μιά συνηϑισμένη πρακτική στά πλαίσια τῶν 
διμερῶν συναντήσεων. Οἱ ἱεροί Κανόνες τῆς Ἐκκλησίας, 
ὅμως, ἀπαγορεύουν αὐστηρά, µέ ποινές καϑαιρέσεως καί 
ἀφορισμοῦ, τίς συμπροσευχές μέ τούς αἱρετικούς. Καί 
τοῦτο, γιατί, καθώς ἐξηγεῖ ὁ ἅγιος Νικόδημος ὁ Ἁγιορείτης, 
οἱ συμπροσευχές φανερώνουν ὅτι οἱ Ὀρθόδοξοι ἀποδέ- 
χονται τήν αἱρετική πίστη καί εἶναι ἀπρόδυμοι νά ἐλευδε- 
ρώσουν τούς αἱρετικούς ἀπό τήν κακοδοξία τους. 

Δυστυχῶς, οἱ ἁπλές συμπροσευχές τῶν Διαλόγων µε- 
ταλλάχϑηκαν μέ τόν καιρό σέ λειτουργικές συµπροσευ- 
χές. ᾽Αναφέρουμε εἰδικότερα τήν ἐτήσια ἀμοιθαία συμμε- 
τοχή Ὀρϑοδόξων καί Παπικῶν στίς ϑρονικές ἑορτές Ρώμης 
καί Κωνσταντινουπόλεως ἀντίστοιχα, γιατί αὐτή, ὅπως 
ἐπίσημα ἔχει ὁμολογηδεῖ, «δέν εἶναι τῆς κατά κόσμον ἐδι- 
μοτυπικῆς τάξεως: εἶναι συνεορτασμός ἐκκλησιαστικός»᾽, 
Σ᾽ αὐτούς τούς συνεορτασμούς καϑιερώνονται συγκεκρι- 
μένες λειτουργικές πράξεις, πού δίνουν τήν ψευδή ἐντύ- 
πωση ἑνότητας καί δημιουργοῦν σύγχυση καί σκανδαλι- 
σµό στίς ἁπλές ψυχές. 

Γιά παράδειγµα, τό 2006 ὁ πάπας ἔγινε δεκτός στό 
Οἰκουμενικό Πατριαρχεῖο ué ἐκκλησιαστικές τιµές, ὡς 
ὀρδόδοξος πρωϑιεράχης, καί συμμετέσχε στή ϑεία Λει- 
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τουργία φορώντας ὠμοφόριο, ἀπαγγέλλοντας τό «Πάτερ 
ἡμῶν...», ἀνταλλάσσοντας ἀσπασμό μέ τόν πατριάρχη 
στό «Ἀγαπήσωμεν ἀλλήλους...», εὐλογώντας τό ὀρϑόδο- 
ξο ἐκκλησίασμα. Αὐτές οἱ πράξεις, ὅμως, εἶναι πρωτοφα- 
νεῖς στήν ἀποστολική, πατερική καί συνοδική µας παρά- 
δοση. Μέ τέτοιου εἴδους λειτουργικούς συγχρωτισμούς τό 
Βατικανό ἀναγνωρίζεται στήν πράξη, ἀπό κορυφαίους 
ἐκπροσώπους τῆς Ὀρϑοδοξίας, ὡς κανονική Ἐκκλησία καί 
ὁ αἱρεσιάρχης πάπας ὡς κανονικός ἐπίσκοπος Ρώμης, 
ἀποκαλούμενος μάλιστα ἀπ᾽ αὐτούς ὡς «ὁ πρῶτος τῆς 
ἀνὰ τὸν κόσμον Χριστιανωσύνης ἐπίσκοπος»». Ἡ Ὀρϑο- 
δοξία, δηλαδή, φαίνεται νά παραιτεῖται ἀπό τήν ἀλήϑεια 
της καί νά ταυτίζεται µέ τήν αἵρεση! 

e Ὀρϑόδοξοι ἐκκλησιαστικοί ἡγέτες ὑποστηρίζουν ἔν- 
ϑερμα τή ϑολή ϑεωρία τῶν ἀδελφῶν Ἐκκλησιῶν. Σύμφω- 
να μ᾽ αὐτήν ἡ Λατινική «Ἐκκλησία», παρ᾽ ὅλες τίς αἱρέσεις 
της, εἶναι πλήρης καί ἀληϑινή Ἐκκλησία, µέ κανονική Ἱερω- 
σύνη καί ἔγκυρα Μυστήρια, γί αὐτό καί δεωρεῖται ἀδελφή 
τῆς Ὀρϑόδοξης Ἐκκλησίας. Οἱ τολμηρές αὐτές ἀπόψεις 
διατυττώϑηκαν τό 1993 στό κοινό Κείμενο πού ὑπέγραψαν 
Ὀρϑόδοξοι καί Παπικοί στή Ζ΄ Συνέλευση τῆς Μικτῆς Ἐπι- 
τροπῆς τοῦ ἐπίσημου Διαλόγου (Μπαλαμάντ Λιθάνου). 
Λίγο ἀργότερα, τό 1995, ὁ οἰκουμενικός πατριάρχης καί ὁ 
πάπας, σέ Κοινό ᾿Ανακοινωϑέν, παραπέμπουν στό Κείμε- 
νο τοῦ Μπαλαμάντ καί ἀναφέρουν: «Ἐξορκίζομεν τοὺς πι- 
στούς µας, Καϑολικοὺς καὶ Ὀρδοδόξους, νὰ ἐνισχύσουν 
τὸ πνεῦμα ἀδελφωσύνης, τὸ ὁποῖον προέρχεται ἐκ τοῦ 
μοναδικοῦ Βαπτίσματος καὶ τῆς συμμετοχής εἰς τὴν μυ- 
στηριακὴν ζωήν». 

Σύμφωνα μέ τήν ὀρϑόδοξη ἐκκλησιολογία, ὅμως, «ὅσοι 
δέν ἀναγεννήϑηκαν ἀπό τή δεία χάρη, πού ἐνεργεῖ μόνο 
στή Μία, Καϑολική καί Αποστολική Ἐκκλησία, δέν συ- 
γκροτοῦν καμιά Ἐκκλησία, οὔτε ὁρατή οὔτε ἀόρατη» 
(ἅγιος Νεκτάριος Πενταπόλεως). Οἱ Ἐκκλησίες Ἀνατολῆς 
καί Δύσεως ἦταν ἀδελφές Ἐκκλησίες πρίν ἀπό τό Σχίσμα, 
ὅταν εἶχαν τήν ἴδια πίστη. Μετά τό Σχίσμα, αὐτή ἡ ἀδελ- 
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φότητα διασπάσδηκε. Παπικοί καί Ὀρδόδοξοι ἐξακολου- 
δοῦν ἀσφαλῶς, νά εἶναι ἀδελφοί ὡς ἔμψυχα δημιουργή- 
ματα τοῦ ἴδιου Θεοῦ, ὄχι ὅμως καί ἀδελφοί «ἐν τῇ πίστει». 
Μετά τό Σχίσμα, ἀδελφές Ἐκκλησίες εἶναι μεταξύ τους μό- 
νο οἱ ἐπιμέρους Ὀρϑόδοξες Ἐκκλησίες. ΓΙ αὐτό «ἡ ἀνα- 
γνώριση χωρισμένων ἐκκλησιαστικῶν ὁμολογιῶν ὡς 
“ἀδελφῶν Ἐκκλησιῶν” εἶναι παραττλανητική. Δέν προωδεῖ 
ἀλλά φαλκιδεύει τήν ἑνότητα τῶν πιστῶν» (καϑηγ. Γεώρ- 
γιος Μαντζαρίδης). 

e Χαρακτηριστικό παράδειγµα ἀτολμίας, συμθιθαστικῆς 
νοοτροπίας καί ὑποχωρητικότητας στίς ἀξιώσεις τοῦ Βα- 
τικανοῦ ἀποτελεῖ ἡ στάση ὀρθοδόξων προκαϑημένων καί 
ϑεολόγων στό πρόθληµα τῆς Οὐνίας”. 

Οἱ Ὀρϑόδοξοι εἶχαν δέσει ὡς ἀπαραίτητο ὅρο γιά τήν 
ἔναρξη τοῦ Διαλόγου τήν κατάργηση τῶν Οὐνιτικῶν «Ἐκ- 
κλησιῶν» καί τήν ἐνσωμάτωση τῶν μελῶν τους, ὕστερα 
ἀπό ἐλεύϑερη ἐπιλογή, εἴτε στήν Ὀρϑόδοξη Ἐκκλησία εἴτε 
στή Λατινική. «Οὐνία καί Διάλογος εἶναι ἀσυμθίθαστα ταυ- 
τοχρόνως», τονίστηκε µέ κατηγορηµατικό τρόπο στήν Γ΄ 
Πανορϑόδοξη Διάσκεψη τῆς Ρόδου (1964). Ὡστόσο, µολο- 
νότι ἡ Οὐνία ὄχι μόνο δέν καταργήϑηκε ἀλλά καί ἐνισχύ- 
ϑηκε ποικιλοτρόπως, οἱ Ὀρϑόδοξοι, µέ τά παράτολµα θή- 
ματα τοῦ πατριάρχη ᾿Αϑηναγόρα, σύρθηκαν στόν Διάλο- 
γο τῆς ᾿Αγάπης. Καί τόν συνέχιζαν ἀδιαμαρτύρητα, ὅταν 
τό 1968 οἱ Οὐνίτες τῆς Τσεχοσλοθακίας ἐξαπέλυσαν 
ἐναντίον τῶν Ὀρδοδόξων «ἕνα διωγμό, πρό τοῦ ὁποίου 
ὠχριᾶ ὁ διωγμός τοῦ Δεκίου»λ... 

Ὅταν πάλι͵ τό 1980 ξεκίνησε ὁ Θεολογικός Διάλογος, οἱ 
Ὀρϑόδοξοι ζήτησαν ἀπό τή Ρώμη νά μή συμπεριλάθει 
Οὐνίτες στήν ἀντιπροσωπεία της. Τό Βατικανό, ὅμως, στά 
28 µέλη τῆς ἀντιπροσωπείας του συμπεριέλαθε καί 8 Οὐ- 
νίτες. Καί οἱ Ὀρϑόδοξοι τό δέχϑηκαν... 

Τό 1993, παρ᾽ ὅλες τίς οὐνιτικές θιαιότητες στήν ᾿Ανατο- 
λική Εὐρώπη, ἐκπρόσωποι Ὀρϑοδόξων Ἐκκλησιῶν στόν 
Διάλογο ἔθαλαν τήν ὑπογραφή τους στό Κείμενο τοῦ 
Μπαλαμάντ. Σ᾽ αὐτό τό διάτρητο Κείμενο, ἐκτός τῶν ἄλ- 
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λων ἀναγνωρίζεται καί δικαιώνεται πανηγυρικά ἡ ὕπαρξη 
καί δραστηριοποίηση τῶν Οὐνιτικῶν «Ἐκκλησιῶν»... 

Τό 2000 ὁ Διάλογος διακόπηκε ἐξαιτίας τῶν Οὐνιτῶν καί 
συμφωνήϑηκε τό πρόθληµα τῆς Οὐνίας νά εἶναι τό πρῶτο 
καί μοναδικό ϑέμα συζητήσεως σέ πιθανή ἐπανέναρξή του. 

Τό 2006 ὁ Διάλογος ἄρχισε καί πάλι, παρακάμπτοντας 
ὅμως τό πρόθληµα τῆς Οὐνίας καί ἀκολουδώντας διαφο- 
ρετική ϑεματολογία. Αὐτή ἡ ἀπαράδεκτη -καί ἀναξιοπρε- 
πής γιά τούς Ὀρϑοδόξους- ὑπαναχώρηση πιστοποιεῖ ὅτι 
ἡ γραμμή πού ἀκολουϑεῖ ὁ Διάλογος χαράσσεται ἀπό τό 
Βατικανό, σύμφωνα μέ τόν παποκεντρικό οἰκουμενισμό 
του’ οἱ Ὀρθόδοξοι ἁπλῶς ἀκολουϑοῦν... 


Ἡ πολλαπλή κρίση, πού μαστίζει τόν σημερινό Διάλογο 
τῆς Ὀρϑοδοξίας µέ τόν Παπισμό, εἶναι πλέον κοινή διαπί- 
στωση. Ἡ συμμετοχή τῆς Ἐκκλησίας µας σ᾽ αὐτόν ἔχει νόη- 
μα, ἐφόσον οἱ Ὀρϑόδοξοι ἐκϑέτουν αὐϑεντικά τήν ἀλή- 
θεια τῆς πίστεώς µας καί ἐφόσον οἱ Παπικοί προτίϑενται 
νά ἐπιστρέψουν σ᾽ αὐτήν τήν πίστη, πού μέχρι τό Σχίσμα 
ἦταν καί δική τους. Δυστυχῶς, ὅμως, οὔτε αὐϑεντική καί 
ἐπαρκής ὀρϑόδοξη μαρτυρία δίνεται πάντοτε οὔτε ἡ Ρώ- 
μη εἶναι διατεϑειμένη νά ἀπορρίψει τίς πλάνες της”. Τό Βα- 
τικανό μέ τόν Διάλογο δέν ἀποθλέπει στήν ἑνότητα τῆς 
ἀληϑινῆς πίστεως ἀλλά στήν ἀναγνώρισή του ἀπό τούς 
Ὀρϑοδόξους ὡς πραγματικῆς Ἐκκλησίας. Καί αὐτό ἐπι- 
τυγχάνεται χάρη στήν παπική διπλωματία καί τήν πε- 
ρίεργη ἐνδοτικότητα τῶν Ὀρϑοδόξων. Δίχως καϑαρά δε- 
ολογικά κριτήρια καί δίχως εἰλικρίνεια, ὁ Διάλογος εἶναι 
παραπλανητικός καί ἀποθαίνει ἐπιζήμιος γιά τό ὀρϑόδο- 
ξο πλήρωμα, ἐνῶ ἀπεναντίας ἀποτελεῖ τό καλύτερο στή- 
ριγµα τοῦ χρεωκοπημένου Βατικανοῦ. 

Ἐνδεικτικό, τέλος, τῆς κρίσεως πού ἀντιμετωπίζει ὁ Διά- 


ἘΔήλωνε ὁ πάπας Βενέδικτος ΙΣΤ΄ τό 2007: «Ὁ Διάλογος δέν μπορεῖ 
νά εἶναι μία ἀφορμή γιά νά προσαρμόσει ἤ νά μαλακώσει (τό Βατικα- 
νό) αὐτό πού πιστεύει ὅτι εἶναι» (Ἐφημ. Ὀρϑόδοξος Τύπος, ᾿Αϑῆναι 20- 
7-2007). 
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λογος, εἶναι καί τό γεγονός τῆς παραιτήσεως τοῦ ἐπικε- 
φαλῆς τῆς ὀρϑόδοξης ἀντιπροσωπείας καί συμπροέδρου 
τῆς Διεθνοῦς Ἐπιτροπῆς τοῦ Διαλόγου, σεθασμιωτάτου 

ἀρχιεπισκόπου Αὐστραλίας κ. Στυλιανοῦ. «Μετά τήν 20ε- 
τή ἐπίπονη προεδρία µου εἰς τόν “Ἐπίσημο Θεολογικό 
Διάλογο” Ὀρδοδόξων καί Ρωμαιοκαϑολικῶν, παραιτήδη- 
κα οἰκειοδελῶς, διά νά µήν ἔχω πλέον οὐδεμίαν σχέση µέ 
ἕνα τέτοιο “ἀνούσιο παίγνιο”»», δήλωνε χαρακτηριστικά 
τό 2007. Καί, ὡς καλός γνώστης τῶν ὅσων συμθαίνουν 
στά ἐνδότερα τοῦ Βατικανοῦ, συμπλήρωνε: «Μετά τήν 
ὅλως ἀπροσδόκητη, ἐπί Βενεδίκτου Ί6ου, κλιμάκωση τῶν 
προκλήσεων τοῦ Βατικανοῦ ἔναντι τῶν λοιπῶν Χρι- 
στιανῶν (ἰδιαιτέρως δέ τῶν Ὀρδοδόξων/) καϑίσταται ἡλί- 
ου φαεινότερον ὅτι, δυστυχῶς, εἰσερχόμεϑα σέ περίοδο 
πλήρους ἀθεθαιότητος, γιά νά μήν ποῦμε περιέργου συ- 
σκοτισμοῦ... Πρέπει λοιπόν νά τό ποῦμε ἀπερίφραστα, 
ὅτι φαίνεται νά ἔχει ἐπικρατήσει πλήρως ἡ γραμμή τῶν 
σκληροπυρηνικῶν Καρδιναλίων τῆς Ρωμαϊκῆς Κουρίας, ἡ 
ὁποία καδιστᾶ πλέον τόν Παπισμόν -ὄχι ὡς Πρωτεῖον 
ἑνός ἐπισκόπου ἀλλά ὡς ἰδεολογίαν ἀφορήτου ὁλοκλη- 
ρωτισμοῦ- τό ὄντως ΑΝΥΓΠΕΡΒΛΗΤΟ ΕΜΠΟΔΙΟ πρωτίστως 
γιά ἐπανένωση τῶν διηρημένων Χριστιανῶν, ἐξ ἴσου δέ 
καί γιά ἁπλῶς εἰρηνική ἑνότητα μεταξύ των, πόσο 
μᾶλλον µέ τούς μή Χριστιανούς ἤ καί ἀϑέους», 


ΕΠΙΛΕΓΟΜΕΝΑ 

Ὁ Παπισμός, ὡς φορέας σωρείας αἱρετικῶν δοξασιῶν 
θρίσκεται ἔξω ἀπό τά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας: καί, ὡς ἐκφρα- 
στής ἑνός ἐγκοσμιοκρατικοῦ πολιτεύματος, ἀποτελεῖ πα- 
γκόσμιο κέντρο ἐξουσίας. Παρ’ ὅλη, θέθαια, τήν ἐξωτερική 
του λάμψη καί δύναμη, κρύθει µέσα του μιά τραγική ἀδυ- 
ναμία, γιατί ἁπλούστατα στηρίζεται στήν πλάνη. Ὁ δρό- 
μος τῆς ἐπιστροφῆς στή χαμένη του Ὀρϑοδοξία περνάει 
ἀπό τή μετάνοια, τήν ὁποία, ὅμως, σήµερα µόνο ὡς ϑαῦμα 
μπορεῖ κανείς νά περιμένει ἀπό τή σκληρυμμένη ὀλιγαρχία 
τοῦ Βατικανοῦ. 
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Ὡστόσο, οἱ ἐξουϑενωμένοι ἀπό τόν παπικό ὁλοκλη- 
ρωτισµό ἑτερόδοξοι ἀδελφοί µας ἀναζητοῦν συνειδητά ἤ 
ἀνεπίγνωστα, τήν ἀλήδεια πού ἐλευϑερώνει, πού δίνει 
νόημα καί ὀμορφιά στή ζωή: τήν ἀλήδεια, πού, ὡς Χρι- 
στοζωή καί Θεοκοινωνία, διαφυλάσσεται αὐϑεντική µόνο 
στήν Ὀρϑόδοξη Ἐκκλησία, τή μοναδική «Μία, Αγία, Κα- 
δολικὴ καὶ ᾿Αποστολικὴ Ἐκκλησία» τοῦ Χριστοῦ. 

Ἡ ἀποστολοπαράδοτη πίστη δέν εἶναι ἀποκλειστικό 
κτῆμα κανενός. ᾿Αποτελεῖ δωρεά τοῦ Θεοῦ καί ἀνήκει στήν 
οἰκουμένη ὁλόκληρη. Γ’ αὐτό πρέπει νά φυλάσσεται ἀναλ- 
λοίωτη, ὥστε, ὡς χρέος ἀγάπης, νά προσφέρεται ἀκέ- 
poin καί καϑαρή σ᾽ αὐτούς πού τήν ἀναζητοῦν. 

“H ἀπαρασάλευτη, λοιπόν ἐμμονή στήν ὀρϑόδοξη πα- 
ράδοση δέν δηλώνει αὐτάρεσκη ὁμολογιακή ἐσωστρέφεια. 
Οὔτε ἡ κατάδειξη τῆς παπικῆς πλάνης συνιστᾶ µισαλλο- 
δοξία ñ φανατισμό. ᾿Αντίθετα, ἡ σχετικοποίηση τῆς πί- 
στεως καί ἡ συγκάλυψη τῶν λατινικῶν κακοδοξιῶν πού 
ἐπιχειροῦνται στούς οἰκουμενιστικούς κύκλους, διακυθεύ- 
ουν τή σωτηρία µας καί ἀποτρέπουν τούς ἀδελφούς µας 
τῆς Δύσεως ἀπό τήν ἐπαφή μέ τή σώζουσα ἀλήϑεια. 

Στούς διπλωματικούς ἑλιγμούς τοῦ Βατικανοῦ, στίς ϑλι- 
θερές φιλοπαπικές ἐκδηλώσεις ὀρϑοδόξων ἡγετῶν στούς 
ἀτελέσφορους Θεολογικούς Διαλόγους καί στά σύγχρονα 
χαλκεῖα «ἑνώσεως τῶν Ἐκκλησιῶν» δίχως ἑνότητα πίστεως, 
ὁ Ὀρϑόδοξος Χριστιανός ἀντιτάσσεται µέ τή ϑεολογική 
ἐγρήγορσή του, τήν ἀπροσμέτρητη δύναμη τῆς προσευχῆς 
του καί τήν ἀκλόνητη πίστη του στόν Δομήτορα τῆς Ἐκκλη- 
σίας, τόν Κύριό µας Ἰησοῦ Χριστό. Συγχρόνως, µέ τή συνε- 
πή καί ἁγία του ζωή, ὁμολογεῖ ταπεινά καί ϑαρρετά τή «φί- 
λη Ὀρϑοδοξία», διακηρύσσοντας πρός κάϑε κατεύϑυνση τό 
«εἶναι» τῆς πίστεώς του: «Γιά μᾶς αὐτή εἶναι ἡ περιουσία 
μας: Ἡ πίστη πού μᾶς κληροδότησαν οἱ πατέρες µας. Αὐτή 
εἶναι ὁ πλοῦτος µας, αὐτή ἡ δόξα µας, αὐτή ἡ γενιά µας, 
αὐτή τό στεφάνι µας, αὐτή τό καύχημά μας! Ἕνα Βάπτισμα 
ἔχουμε, μιά πίστη, μιά Ἐκκλησία κι ἕνα Θεό πού δοξάζουµε 
τρισυπόστατο» (μοναχός Ἰωσήφ Βρυέννιος, Ίδος αἰ). 
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